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भ्री जिन क्षपाचन्द्र सरीश्वरजी महाराज 
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को, समर्पणपत्रम. 
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+ 


श्रीमान्पूज्यतम, प्रात स्मरणीय, पूज्यपाद, ज्ञानाम्भो_ 
निधि, शासनप्रमावक, श्रीखरतरगच्छाधिपति, आचायेवर्य 
श्रीमत्‌ जिनकुपाचन्द्रतरिजी महाराज साहब की सेवा में-- 


आप साहब शान्त, दान्‍्त, गरभीर, गुणज्ञ और विशुद्ध 
चारित्रवत दे आपने युवावस्था साथेक कर के प्रतिदेश विद्दार 
कर शासन की प्रशसनीय सेवा की है, और वहुत शमानी 
जीवों को प्रतिबोध कर के स्वघमे का सच्चा मागे बतलाया है 


३ 


ओर आपभ्रीने आप के विद्दारों में धार्मिक साहुलिक 
प्रसगरो में अट्स्‍ाइ उत्सव, तपोषघान, उद्यापनादि वहुतसें धार्मिक 
काये कराये है, और योग्य स्थलों में विद्यालय, ज्ञानमदिर, 
जेसलमेर के भडार के जी पुस्तकों फा उद्धार आदि बनवा कर 
ज्ञान की अभिवृद्धि की है वे सब देस कर अत्यानन्द द्ोता है 


आप भ्रीमान फा विश्ञुद्ध चारित्त और श्री जिनन्द्र प्रोक्‍्त 

७ चल ड्ू ८25 
घम में अविचल भ्रद्धा और धमेक्रिया में आमिरुचि देस कर 
चहुत आनन्द द्ोता है आप फे शिष्य-प्रशिष्य समुदाय में 


आपभ्री का अच्छा “ प्रभाव,” परस्पर प्रेम और धर्मपरायणता 
देख कर आनन्द होता हे. 


आप के प्रशस्य ओर विद्वान शिष्यरत्न प्रवर्तेक मुनिश्नी 
सुखसागरजी महाराज भी आप की स्तुत्य आज्ञा का अनुसरण 
कर के विशुद्ध संयम का पालन कर के ज्ञानादिमाग में अमिवृद्धि 
कर रहे है, ओर श्री जिनदत्तसूरिजी त्रह्मचयाश्रस को श्री प्रवत्तेक 
मुनिजी उपदेशह्वारा स्तुत्य लाभ दे रहे हे. 


इस तरह आपश्री ओर आप के शिष्य-प्रशिष्यादि 
समूह का हम छोंग पर भया हूवा उपकार से आकर्षित हो कर 
यह जन तत्त्वखार सारांश की हितीयाबृत्ति का हिंदी मे लिखा 
हुआ पुस्तक आप साहब के करकमलों में समर्पण कर के में 
कतऊकत्य होता हूं. ली. 
पालीवाणा |! आप का दासानुदास--- 
से ३७८ । प्रेसकरण मरोदी 

है 


0. 


आ० सेक्रेटरी श्री जिनदत्तसूरि 


आपषाद शुक्ल अक्वचयांश्रसम--पालाताया, 


उपोद्धात 


जैनतत्त्वसार साराश का यद्द द्वितियाश्वात्ति का समावेश दो 
विभागों में करा गया है, जिस में प्रथम भाग में जैनघमे 
सम्बन्धी दिगृदशन करा गया है| उसी के अन्तगेत जैनघ्म के 
सर्वेमान्य सिद्धान्तों का समावेश करने में आया है और जैन- 
चर्म की प्राचीनता, मद्दत्त्ववा के लिये प्रो० दृस्मन जेकोबी तथा 
डाक्टर आथर टोल्ड जैसे समये विह्वानों के अभिप्रार्यों का 
उल्लेस़ करने में आया दे। उसी प्रकार जनधर्म का मद्यान सिद्धात 
फी अनादि सत्यवा और विश्वव्यापकता, बुद्धिज्ञान की मद्ट्ष्वता 
काऐतिहासिक दृष्टि से बशेन किया गया दे ओर नैनधम में अन्य 
दर्शन किस प्रकार समा जाते हैं मुकाबत्ना कर के दिखाया है। 
उस के पश्चात्‌ जैनधर्म फा 'अटल सिद्धान्त स्याद्राद और उस 
का किंचित्‌ स्वरूप वर्णन करते हुवे मद्दान्‌ विद्वानों के अभिप्राय 
ओऔ दूजे फीये गये ६, जिस से पढनेवालों फो असली स्वरूप शाप 
समझ में आ सकें। स्याह्माद का स्वरूप वटा द्वी गौर है | बस्तु- 
स्थिति फा स्व॒रूप घताने में सब से पद्दिला नम्यर है। बस्तुमात्र 
में अनेफ धर्म समावेश द्ोते छे, परन्तु लिस दृष्टिफोय से देखा 
जाता है पैसा दी स्वरूप दौसतवा है। रेती देसने में भारी मालम 
दोदी है, परन्तु लोदे की रेती से वद्द इलकी द्ोवी दे। इसी प्रकार 


६ 


वस्तुमात्र को अपनी अपनी अपेक्षा से देखने से वेसा ही 
स्वरूप दीखता है। इतना आवश्यक है कि, जब तक इसी दृष्टिकोण 
से देखा न जावे शुद्ध स्वरूप भ्रकद नही हो सकता, न सत्या- 
सत्य की छानवीन हो सकती है | महात्सा गांघीजीने भी कहा 
है कि जैनों का अनेकांतवाद मुझे बहुत प्रिय है। उसी के अभ्या- 
स से मुसलमानों की पर्शक्षा मुसलमानों की दृष्टि से और 
इसाइयो की इसाइ दृष्टि से करना सीखा हूं] मेरे विचारों को 
कोई गलत समझे उस समय मुझे उस के अज्नान के बारे में 
पहले गुस्सा चढता था, परन्तु अब में उस की इृष्टिकोण से उस 
को देख सकता हूं इस बास्ते उस पर भी ग्रेम करता हूं। 


इस प्रकार स्याह्वाद का महान्‌ सिद्धान्त विश्व से आठ 
भाव को फेलानेवाला है, ओर वरतु का सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त 
करने मे अति उपयोगी हू। इस के बिना अनेक्त मत मतांतरों के 
झगडे खडे हो गये है। विचारवानों को जरुर इस का अभ्यास 
करना चाहीये | इतना स्थाह्माद का दिगृदशन कराने वाद सान- 
सिक जीवन उत्क़रान्तिभूत समभाव का विषय चर्चा गया है | 
यही शिवसाग की सीधी सड़क है, विचारवानों को हितकारी 
है । तराजूं के दोनों पलढ़े वराबर न हो तब तक तराजू की सुई 
बीच में नहीं ठहर सकती, इस लिये समभावी राग-द्वेष में नही 
फंसते हुवे अपनी वित्तवृत्ति को अलग रख सकता है। इस लिये 
राग में फसता नहीं, द्वेष सें लिपटता नही, हमेशां आत्मिक 
ध्यान में निसग्न रह कर आत्मकल्याण कर सकता है। इस प्रकार 


हि 


समभाव फा किंचित्‌ स्वरूप बताने के वाद जैनों फा महान 
विशाल अ्टिसा धमे का वर्णन करने में आया है । इस समय 
भी यह परमसूत्र सब की जवान पर चढा हुवा है, और उस 
का स्वरूप विराट होता जाता दै। समल जगत गौरव के साथ 
उस यो देस रद्दा है। जिस का वास्तविक उद्देश तो भात्मोनति 
का हैं, तो मी उस का कोई भी रूप किसी भी अश में पाक्न 
करा जावेगा उसी अश में निश्चय फायदा द्ोगा | उस के घस्तु- 
रिथति ज्ञान से ज़गत सखुवार लड़ाइयों से मुक्त होगा और 
आत्मोक्नति की तरफ आगे बढ़ेगा] अ्दिसा घर्म के वास्ते 
फिसी भी धरम में दो मत नही हे | इस की मदिमा अलौकिक 
भर अगसम्य है, तो भी कद्दत शोक होता दे कि ससार झा 
घहुतसा भाग इस से परिचित नहीं हे। इस के पश्चात्‌ लेनद्शन 

जो कि सर्वेश्भाषित दशेन दे उस या विग्दशेत फराने फो विशान 
विपय फी रुपरेसा दिखाई गई दे | साथ दी सष्टि फर्तृत्वबाद, 

प्रद्सल जगत मिथ्या, पटद्रव्य, थआादि विषयों का वर्णन 

प्रथम भाग म॑ करा गया है जिन वा हरेक जैन फो अवलोकन 

करना चादौयें। 


कह 


द्वितीय भाग. 





इस भाग में जेनतत्वसार नामक पुस्तक नवीन शैली से 
प्रकाशित किया गया है । 


यह पुस्तक अध्यात्मज्ञान जड चेतन सम्बंधी ज्ञान विस्तार- 
पूर्वक वर्णन करने के साथ २ विस्तार सद्दित ज्ञानप्रकाश जीव 
अजीब, मोक्षादि तत्त्व का वर्णन लोकप्रसिद्ध दृष्टांतों सहित 
जो आसानी से समज में आ सकें। वीस अधिकार नवीन ढंग 
से लिखते हुवे आत्मा और कर्म का स्वरूप, कर्म और आत्मा 
का सम्बंध केसा है कम के जीव के कितने भेद हैं ? जीव कर्मों 
को किस प्रकार नष्ट कर के सोक्ष प्राप्त करता है? बिना शरीर 
के अवयबों की सहायता जीव के का कैस बंध करता हैं 
सिद्ध भगवंत कर्मो से क्यों प्रथकू है? मोक्ष में कैसा उन का 
सुख हे ? साक्ति द्वार कभी बंद हुवा नही और होगा भी नहीं ? इंश्वर 
रूष्टि रच सकता दे या नही ९ इंश्वर प्रलय कर सकता है या 
नही ! जगत की रचना से ईश्वर कारणभूत हे या नहीं? मनुष्य- 
सात्र सुख-ठुश्ख क्‍यों भोगते'है १ स्ाटिवाद का क्या स्वरूप है? अत 
में ज्योति में ज्योति केसे समाती है ? सिद्ध के जौवों को संकीर्शेता 


है. 


होती या नही । जगत का स्वरूप क्‍या है ९ कम जड है? किस प्र- 
कार प्रकट होते हैं? उस के उदय आने के कितने रास्ते हैं ? स्वगें-- 
नरक, पुन्य-पाप अल्क्ष न द्वोने पर भी मानने योग्य हे ९ गृददस्थधम 
कैसा हो ? परमधर्म कैसा हो ? परमघम कोनसा है ? प्रतिमा पूजन 
से क़्या लाभ है) जड के पूजने से क्‍या लाभ होता हे ? परमार्थ 
की सिद्धि किस से होती हू? मुक्ति प्राप्त करने का सबे दशेनों से 
मिलता कौनसा प्रधान मागे हूँ ? सिद्ध भगवन्व और निगोद का 
क्या स्वरूप है? इत्यादिफ अनेझ उपयोगी और आवश्यक बातें 
दलीलों सद्दित बुद्धि ओर ज्ञान में आ सके इसी तरह दी गई 
हैं, इतना दी नदी, उस फा प्रथक्रूकरण सुगमता के साथ इस 
ग्रन्थ के कतों विद्वान श्रीजिनभद्रसूरि के सतानीक-बाचफ- 
सूरचद्र मद्दामुनिराजने कर दिखाया है, जो दरेफ तत्त्वासि- 
लापी व शआत्मार्थी भाइयों और बहनों को आवश्य वाचने 
योग्य है | और मनन करने से जैनधर्म पर अपूर्व श्रद्धा उत्पन्न 
फरें यह नि सदेह वात हे । इस पुस्तक के लेस उपरात श्रीमद्‌ 
उपाध्याय श्रीयशोविजयजी विरचित सवासो १२४ गाथा का 
स्वथन में से पूजन अधिकार की ८-९ और १० दुसवी ढाछ 


का सम्पूर्ण विवेचन प्रश्नोत्तर के रूपसें प्रकाशित फर फे पूजन 
का विपय हृढ किया गया है । 


जैनतत्त्वसार के बि्वान प्न्थफारने प्रतिमापूजन फे तीन 
अधिकार वर्णन करने में इस विपय को ऋति उत्तम घना दिया 


5१० 


है, और इस से और भी विशेषता आ गई हैं कि मूर्तिपूजा 
निषेघक भी इस ग्रन्थ से सम्पूणे निरुत्तर हो जोत है। इस प्रकार 
का यह अन्थ दोनों विद्वान कतोओले पूजा का आधिकार लिखा 
हैं इस वास्ते हरेक सूर्तिपूलक को बांचने की प्रार्थना हैँ | इस के 
सिवाय कुच्छ विपय फुटकर पुस्तकों से भी ले कर शरूआत के 
अ्रभ्यासीयों वास्ते बढठा लाभदायक संग्रह कीया गया है | इस 
प्रकार दूसरे भाग में जो जो प्रथक्ू ९२ विषय लिखने में आये 
है उन को आयद्योपान्त पढने की वाचकवृन्द से प्राथना है| 


मकाशक, 








श्री कृपाचन्द्रदरीश्वरजी के 


सकिपत चरित्र 


जब 


शैले शेले न माणिक्य, मौधिक न गज गजे । 
साधवो नहि सवबेत्न, चन्दन न वने वने ॥| 


मद्दात्मा पुरुषफ्े जीवनवृत्तान्त ससारमें क्तिना लाभ कर सकते दें, 
और ऐसे जाबनरत्तान्तों के प्रकट करनेक्ी क्तिनी आवश्यकता है. * यह 
बात समझानेरी झुछ भी जरूरत नहीं है । 


इस पवित्र आर्वभूमि में अब भी ऐसे ऐसे भद्दात्मा भौजूद है कि, 
जिनसे मारतपर्प के प्राचीन इतिद्वास, साद्वित्य और आयेख़के गोरब की 
रक्षा हो रददी है सुप्रापेद, सरतरगच्छावैराज जिनकृपाचन्द्रसूरीश्वरजी 
उन मदात्माओ में से एक हैं! एक साधारण प्रदेशमें जहां पर घर्म 
सामभी का प्राप्त द्वोनां दुर्लम दो वहां जम इोते हुवे मी जैन समाजमें 
असाधारण पददी को भाम करना यद्द बोइ सामान्य बात नाई दे । 


है 


मझरुधर देशमें शहर जोधपुरसे पश्चिम दिशाममें चासुं नामके शहरमें 
आपभ्री का जन्म हुआ था | आपभश्रों के पिता का नाम मेंघरथ, गोत्र 
चॉफणा तथा माताका नाम अमरादेवाके कुरत्तानें स १५१३ में जन्म हुआ, 
आपश्री वाल्यअवस्थामें व्यवद्धारिक अभ्यास करनेके बाद कुमार अवस्था 
हुई तब पूर्व खुकर्म संयोगसे आपभ्रीको ग्रुरु श्री अम्यतमुनिर्जाका संयोग 
हुआ, तव उनके पास थार्मेक अभ्यास पंचप्रत्तिकमण वगरह व्याकरण 
ओऔर न्याय कोपका अभ्यास किया वादमें आपश्रीको ग्रुरुमह्वाराज जैन 
सिद्धान्त पढ़ानेके योग्य जान कर सम्बत्‌ १६३६ में आपभश्रीको यतिसम्प्रदाय 
की दीक्षा दी. फिर गुरू महाराजकी सेवा करते हुओ अच्छी तरहसे 
जैन सिद्धान्तका अभ्यास झरने लंगे, उस समय आपके गुरू मद्ाराज को 
तथा आपश्रीको किया उद्धार करनेका पारिणाम हुआ, तव आप अनेक देशों 

रहे हुऐ प्रार्चीन अवार्चान बहुत से तीथों के दर्शन करते हुओ अपनी 
आत्मा को पवित्र करते हुए संयम की भावना भाते हुऐ रामपुर पषघारें- 
वहा पर से. १९४१ में श्री गुरु महाराज का निवाण हो गया. गुद महाराज 
का वियोंग आप को वड़ा दुस्सह हुआ, क्यों कि ( नहि केनापि कस्यापि 
खझत्यु. शक्यो निषेवितुम्‌ ) आपको बैराग्य को परिणति अधिक बढी, ओर 
से, १९४५ में नागपुर में आपश्रीने क्रिया उद्धार किया वहा पर इन्दौर 
के श्रीसंघ की विनंति आने से आपश्री इन्दौर पघारें, वहा पर श्री संघके 
आग्रहसे कितनेक वर्ष इन्दोंर रह कर व्याख्यान में पेंतालीस 
आगस, वगेरे सूत्र वाचे. बादमें आपश्री विहार करके कायथे पघारे, 
चहा पर आपश्रीने एक भाग्यशाली को दीक्षा दा, ओर आपश्री सघ के 
साथ घुलेवा यात्रा के लिये पधारें, वादमें सं. १६५२ का चौमासा 
उदयपुर में किया, बादलें विहार करते हुओ, शुद्ध संयम को पालते हे 
खेरवाड़े पधारे, वहां पर ।जिन मंदिर की प्रतिष्ठा की, बाद में बिचरते हुए 
गडिवाहू स्र॒ पधारें वहा पर स॑ १६५३ का चोमासा देसूरि में किया, वादमें तांथों 
को यात्रा करते हुओ जोधपुर पघारे, सं. १६५४ का चोमासा जोघपुर 
किया. बाद में विहार कर के जेंसलमेर पघार, चहा' पर से, १९५५५ का 


घ३ 


जौमासा किया, वद्दा से विचते हुवे फलोदी पधारें आर स १९५६ का 
चौसासा फलेदी किया, बाद में विद्वार कर के बीकानेर पधारे, बद्दा पर 
स १९५७ का चामासा बीकॉनेर में किया बाद में विद्दार कर के 
जेतारण पधार, वद्दा पर स १९५८ का चौमासा क्या बाद में आपभी 
शिष्य परिवार के साथ विद्वार करते हुओ गोडवाल की पच तार्यी करते 
हुओ फ्नोदी निवासी सेठ फ़लचदजी गोलेच्छा के श्रीसघ के साथ में 
सिद्धाचकजी पघारे चैन्ी पुनम की यात्रा वी बाद में १९७९ का चौमासा 
पालाताणा में क्रिया, बाद में विहार करते हुए गिरनार वर्गरद्द तीर्था की 
यानरा कर कु स १६६० वा चोमासा पोरवदरम किया, घाद में विहार कर 
के कच्छ देश में पधारे भर पाच घर्ष तर बच्च में रदे कच्छ झुद्रा, 
सांडवी, बिदड्का, भाडिया अजार बगेरे शहर में चोमासे क्यि, ओर पाच 
जगह पाच उपधान करांये और साधु साध्वी वंगरे दस को दीक्षा दो बाद में 
विहार कर के माडवी पधारे आपके सदूउपदेश से पालाताणेका सघ सेठ 
नाथाभाइने निकाला, यहा पर १७ ठाणाके समुदायसे स १९६६ में चौमासा 
किया ओर नदौश्वर द्वीप वी रचना हुई ओर साधु साध्वी पाय छा दीक्षा दी 
याद में विहार करके जामनगर पघोरे,स १९६७ में जामनगर में चौमासा 
किया बद्रां पर उपधान धामधूम से हुआ और चार दीक्षा हुई, बाद में विद्वार 
कर के मोरवी पधारे, स १६६८ में भोरषी में चौमासा क्रिया, बाद विद्वार 
फर के भोयणी, शसेश्वरकी यात्रा कर के अहमदाबाद पधारे स १९६६ का 
चऔमाणा अदमदायाद में किया थाद में विद्र कर के तारगाती यगेरद की 
यात्रा घर थे खमात पघारे, वद्ा को यात्रा बर के पालाताणा पधोरे, 
स॒ १९७० का चोमामा पालौताणा में रहे उस वरत रतलाम बाल सेठ 
चादमलपीयी घमेपत्नी बाई पुलकुँवस्थाइके आप्रदसे चौमासे में मगवती 
सूप्र पाया ओर उपधान कराया, सेराणीतरीने सोदरों ( गोनी ) को प्रभावना 
थी, साधर्मिद:छल कौया बाद में आपथी विद्दार कर के भावनगर, तलाजा 
मगैरद तोये ो। यात्रा करते हुओ समात पधार यहां पर श॒रतवाले पानाचद 
मगुभाइ बिनता क लिये आये, उप का विनती स्थाशर करने विद्ार कर 


द्ड़ 


सुरत पघारे, से. १९७१ का चौमासा सुरत में किया बद्दा पर साधुओं को 
दीक्षा दे कर विहार करके जगढ़ीया ओर भरुच की यात्रा करते दुओे 
कावी तीर्थ हो करके पादरा पधोरे, वहां पर शरीर में अशाता होने के 
क्रारण बडौंद! पधारे, शरीर अच्छा होने के वाद विद्वार करके रास्ते 
में तीयाकी यात्रा करते हुए मुम्बड पधारें, वहां पर नगरसेठ रतनचंद 
खीमचंदभाई, सुलचंद द्वीराचंद भगत तथा प्रेमचंद कल्याणचंदभाई, 
फेसरी्चद कल्याणचंद्भाई तथा मुम्बई संघ समस्तने आनंद पूर्वक अवेश 
मद्दोत्सव कराया, बाद में श्री संघ के आग्रह से से. १६७२ का चामासा 
लालवाग में किया, उस समय में आपभ्रीने व्याख्यान में भगवती सूत्र 
वांचा, आपसी के मसुखारविंदसे व्याख्यान सुनते हुऐ श्री संघ को बहुत 
आनंद हुआ, वहां के श्री संधने आपश्री को आचार्य पद में स्थापित ऋरने 
की अर्ज की, आपश्री को पदवी लेने की इच्छा नहीं थी दो भी श्री संघ के 
आग्रह से विनंती स्वीकार की, क्यों कि ( अलुब्धा अपि गृहरणंति त्याइनुग्रह 
हेंतुना ) श्री संघने धामधुूमसें उत्सव किया, शत्रुंजय, ग्रिरनार, आधबु आदि 
पंच तीर्य की रचना की ओर विधिपूर्वक आचार्य पद मे स्थापित किये. उस 
समयके बाद में आपक्रीने दूसरा चामासा श्री संघ के आग्रह से बहा क्रिया, 
चौमासा समाप्त होनेके वाद विद्वार कीया रास्ते में तीन साधुक्रो दीक्षा दी, 
बाद में सुरतवाली कमलावाईकी विनति स्वीकार करके बुह्दारी पथारे, वहा पर 
के श्री संघ समस्त के आगम्रहसे चोमासा किया, ओर वासुपूज्य भगवान की 
अतिष्ठा की, और स्वामी वच्छल वंगेरे बहुत थर्मकार्य हुआ. श्री संघ के 
आग्रह से सं. १५७४ का चौमासा वहां ही क्रिया, वाद साथु साथ्वी तीन को 
दीक्षा दी बाद में सुरत पधारे, और कल्याणचंद घेलामाई तथा पानाचंद 
अग्रुभाई के ओर श्री संघ के आम से वहां पर शीतलवाड़ी उपाश्रय में 
चामासा जिया, ओर पानाचंदभाईने श्री जिनदत्ततुरि न्ञानसंडार बनवाया 
ओर उजमणा कीया, उस समय में श्रापश्रीने अपने दो शिष्य रत्नों को 
उपाध्याय तथा अवर्तक पद दें कर सुशोभित कीये. प्रेमचंदभाई केसरीचंद्साई 


हि 


ने उजमणा किया तथा धम्माभाई पानाबदसाइ मोताभाई सबने चतुर्थ बत 
अहुए किया स १६७०-७६ दो चोमासा कर के आपने विद्यर किया 
बाद में बढ़ौदा पघारे, बढ्ा पर श्री सघ के आग्रह से स १९६७७ का 
चौमासा क्रिया, वहां पर रतलामवाले सेठजी दशनाये आये थे और उद़ोंने 
रूपया और नारियल की प्रभावना थी बाद आप दविद्वार कर के 
अदहमदावाद, कपडब॒ज, रभापुर, मावा हो कर रतलाम पधारे, आर श्री 
सघ के आग्रह से स १५९७८ का चौमासा रतलाम किया वहा पर उप- 
धान छुआ, उस समय एक बडी सभा की गई थी, ओर महाराजा रतलाम 
नरेश सजनर्सिंगनी आप की मुलाकात के लिये एवं दर्शनाय पधारे थे, 
और साधु साध्वी पाच को दीत्ा हूः वहा से विद्दार कर के इन्दौर 
पघोरे, थद्दा पर श्री सघके आम्रह से स १५७९ का चौमासा किया और 
भगवती सून्न वाया, उपधान हुआ, वहां रतलामवाली सेठाणीजी आये थे, 
उाद्दोंने रूपया और नारियतरी प्रमावना की ओर वहा पर श्री जिनकृपाचद्र- 
सूरि ज्ञानमढार इस साम से ज्ञावभडार स्थापित कीया बाद में भद्दोपाध्याय 
वाचक पश्ित पंग्रेरे पदवी दी गई बाद में विदार कर के माडबयढ़ श्री 
सघ के साथ पधोरे, घद्धा से भोपावार, राजगढ़ वगरे यात्रा करते हुए 
खाचरोद दो कर के शमलीयात्री पधारे, बाद में सेलाना पघारे, ओर वहां के 
दरबार को धर्मोपदेश सुनवा करके बाद में प्रतापगढ पधारे, ओर वद्दीं से 
मादसौर पथारे, स १६८० का चांमारा सन्‍्दसोर कीया यद्दा से विद्र कर 
के नीमच, नीयाड़ा चित्तोड दे! कर के करेढा में श्री पार्श्वनायस्वामी को यात्रा 
यर के देवलवाट द्वोते हुए उदेपुर पधारे बद्ा से कलकत्तेवाडे बावु चम्पा- 
छालती ध्यारेलाल के सघ के साथ फेशरीयाजी पधार॑ थोर वहां से आ कर के 
सपके आप्रदसे स १६८१ का चीमात्षा उदेपुर में किया ठाणा २५ के साथ में 
नौमासा बाद विद्वार यर के राणउपुर, यद्ेल बंगेरे ताथोंरो यात्रा करते हुए 
जालोर पधघारे वहां से विद्वार कर के बालोतरा पधारे स १९८२ का चौमाता 
बालोतरा में कीया बाद में थ्रा नासेटा पाश्ननायस्वामित्री यात्रा फरते हुए 
बास्मेर प्ोरें पहाँ के सघ के साथ जेसलमंर पघारे, धद्दों पर यात्रा कर 
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के स, १९८३ का चोमाश जेसलमेर किया. वहा पर जिनभद्रतरि महाराज 
का पुराना ज्ञानसंडार में ताडपत्रकी पुस्तकोंका जीणोद्धार कराया. वाद 
में विहार कर के फलोदी पथारे, वहा से श्री संघ के साथ ओसीयाजी 
पधारें, वहांसे यात्रा कर के वापिस फलोंदी पचघारे, से. १९८४ का 
चौमासा फल्ेदी में किया. वाद में वहा पर श्री संघ के आग्रह से उप- 
घान कराया. बाद में विहार कर के वौकानेर पधारे, वहा पर श्री संघ के 
आग्रह से सं, १९८५ का चोसासा बीकानेर सें किया, ओर उपधान 
वंगेरे उच्छव धामधूस से हुआ. वाद में वहा पर शरीर में अशाता होते 
के कारण से श्री सघ के आग्रह से से, १६८६-८७ का चामामसा 
बीकानेर में हुआ. वहां पर सुरतवाले सेठ फत्तेचंद प्रमचंदभाइ विनती के 
वास्ते आये, ओर महाराज साहब को विनंती कर के पालीतारे की त्तरफ 
विहार कराया. आप पार्श्रनाथ फलोटी तथा आबुजी वंगेरे तीथों की 
थात्रा कर के पालीताणे पथारे, यहा पर सेठ प्रेमचंद कल्याणचदभाई की 
घर्मशाला में पधारें, यहा पर आप दो वषे ते विराजते हैं ओर दो व 
तक उपधान हुआ, ओर अच्छी तरह से ओर भी धम्मकाय घंगेरे होता हे. 
आपने दीक्षा अंगीकार की तव से ४६ वर्ष तक व्वाअमभ्यास करते हुए 
परिपूर्ण तरह से स्वसिद्धान्त का और पर सिद्धान्तका ज्ञान झ्राप्त किया, ओर गुरु 
सहाराज के निवोण के बाद आपको अन्य दशेन के शास्र अवधारण करनेके 
लिये पाच वर्ष तक रहना हुआ. वाद में बीकानेर में गुरु महाराज का 
उपाश्रय तथा पुस्तकोंका ज्ञानसंडार खरतर गच्छ के संघ को सुप्रत करने 
के वाद क्रिया उद्धार किथा. जब से आप के शिष्य प्रादीष्य समुदाय होने 
लगा तथबहीं से आप परिश्रम पूवक स्वपर सिद्धान्तों को अभ्यास करवा 
के विद्वान बनाये, ओर बहुत देशों में घुस कर के वहुत से भव्य जीवोंका' 
उद्धार किया, ओर भारवाड में विचरते समय में विद्ार्थीओं के लिये 
पाठ्याला खोलाइ, और कक्‍न्‍याओंके लीये वन्‍याशाला स्थापित कराई, और 
बालेतरा से आप विराजते थे उस रुभय में सेठ घेलामाई कल्याणाचंदसाईके 
तरफसे पालीताणे में श्री जिनदत्तसू-श्वर ब्रह्मचर्याश्रसम खोलने के वास्ते- 


बड़ 


रू. १००००) दश हजार की शलूमें मदद कराई फलोदी बीढ्नेर वगेरे 
शहर में आपश्री के शिष्य प्रयतेऊ सुसक्षागरजी महाराजने श्राश्नम के लीये 
ऊपदेश कर के बहुत मदद कराई, ओर अभी भी मदद कस्वाते दै 
आप और आप के शिष्यगण सदूगु्णों के रागी है, किसी तरदद 
के विखवाद में नहीं पड़ते दे इस समय में आप यहा विराजते 
है. प्रथम चातुममात में पन्‍्याथ भ्री केप्तरमुनि, बुद्धिस॒ुत्िजी वगेरे थे । 
उदों के पास में आपने अपने शिप्यों वो इद्ध योग में श्रवेश कराये 
प्रवर्तक मुनि सुखसायरजी, सुनि विवेकसागरजी, मुनि वधनसागरणी मुक्ति 
उदयसागरजी पंगेरेे को कितनेक सूत्रों फे जोग करवाये आप के 
साधुसाध्वी अदाजन सीत्तर (७०) हैं. इस समय ७७ वर्ष की इद्ध अवस्था 
दोने पर भी सूत्र स्वाध्याय में समय व्यतीत करते दो ॥ इति शुभमर ॥ 


छू १९६० मिति चैत्र शुदि ८ ली० प्रकाशक, 
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निवेदुन. 

संवत्‌ १६७९ के आख्िन शुक्का पूर्णिमा ओर बुधवार के 
दिन विजययोगमें “ शासन शिरोमणि श्रीपद्मवल्लसजा गणिकोी 
सहायसें खरतरगच्छाधिपति श्रीमत्‌ उपाध्यायजी महाराज श्री 
सुरचन्द्र विचुधने यह “जैन तत्त्व सार ” नामका प्न्थ 
परिपूर्ण कीया है। जिसको जैनतत्त्वसार-सारांश नाम से 
हम प्रगट कर रहे हैं। 

प्रथम इस ग्रन्थका गुजराती भाषान्तर “ बडोदा निवासी 
प्रसिद्ध विद्नद्रत्व वेैधराज मगनलाल चुनीलालजीने कीया है | 
सदूगत वेचराज मगनलालभाई जेब शास्रमें निषुण, 
चुद्धिताली ओर घम॑निष्ठ थे। ओर गीबोण ग्रिराके उपासक 
ओर अच्छे अभ्यासी थे । 

गुजराती भाषांतर युक्त / जैन तच्वसार ” श्रीमद्‌ विज- 
यानंद सूरीश्वरजी महाराजश्री के प्रशस्य विद्वान शिष्यरत्न प्रव- 
त्तेक श्री कान्तिविजयजी महाराजने भावतगर आत्मानन्द जैन 
सभा द्वारा प्रगट कीया था । 

उपरोक्त ग्न्थ के वाचन ओर परिशीलनसे हरकोईं शख्स 
कहेगा की आधुनिक समय सें ऐसे अन्थों की आवश्यकता दे । 


एक जमाना था कि जब भारतवर्ष सारे संसारका गुरु 





१ ( खरतरगच्छ की दृष्त्‌ जाखा में ) जेसमेर भंडार-संस्थापक 


श्री जिनभद्रसूरि सद्दाराज तथा सेरुसुंद्र पाठक, हर्षप्रिय पाटक, चारि्र- 
उदय बाचक-वीर कलश | - 


३२ थह मूल अंथ के इकवीस अधिकार है और पृथक प्रथक आपधैकार में 
प्श्नोत्त सहित अलग अलग विपय है ओर इकपीस में अधिकार में अंथ- 
कारने अपनी गुरुपरंपरा बतलाइ है सो इस पुस्तक के अन्त में दी गई है। 
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था | दजारों वर्ष पर मारत सेंकडों देशों पर शासन करता था | 
उस भारतकी स्पततता के लिये नवयुवकॉकों उस प्राचीन गौरव 
को अपनाना दि होगा, उन्हे बड़े २ मद्दात्माओंका चरित और 
तत्त्वज्ञान के प्रन्थ पढना छोगा। ससारमें बहुत से छीपे रत्न है, 
लेकिन जब तक उन फो शोधने का प्रयत्न नहीं होगा वद्दा तक उन 
की इच्छा रखना मानो आकाश ऊसुमको प्राप्त करना घराबर है। 
उपरोक्त प्रन्थ भी छीपे हुए रत्नॉमें से एक है, उस का जितना 
ज्यादा प्रचार उतना दी तत्त्वज्ञानऊा ज्यादा प्रचार यह निर्विवाद है। 

गुजराती भाषा में इस अन्थ फी प्रथमातत्ति की २००० 
कापियाँ प्रगट की थी। छोको्योगिता के फारण से उसी भाषा 
में दूमरी आधृत्ति भी प्रकाशित की गई। लेकिन मारवाड और 
भेबाद आदि प्रदेशों में मी इस की उपयोगिता समझ कर इस का 
हिन्दी सस्करण प्रयट करना उचित समश्न कर पाचक्गएके 
सामने यह तत्त्वविषयक ग्रन्थ पेश फरता हू, आशा है कि, 
उसको सद्दप स्पीकार करेंग | 

शुजराती में अथमायूत्ति प्रगट धोने के घाद वर्तमानपत्रों मे 
उक्त प्र थ फी अच्छी समाल्ोयना प्रगट हुईथी | जिसको हमने 
लैन पत्र के साथ देन्डब्रील के रूप में प्रकाशित फी थी, इसी 
प्रन्थ फी द्वितीयाबृत्ति प्रगट फरने का प्रसय आया, तथ उस के 
फॉम मैन शाम्र के ज्ञादा विद्वाए सुस्व निवासी रा रा सुस्चद्र 
पी बदामी रीठाय जज साहब फो अवलोकत परने के लिये 
भेजे गये थे अवलोकन करने के याद उस भद्दाशयने जो अभिप्राय 
भेजा था उस फो दविवीयादत्ति में प्रथट फौया दे। वायकों के 
लिये उपयोगी दोने फे बजदसे उसको यहा पर प्रगट फरवा हू। 


अभिप्राय | 
रा. रा. धर्मस्नेदी श्रीयुत शंकरलालभार । 


“ जैन तत्त्व सारांश ” पढा, यह पुस्तक प्रगठ करने के 
लिये आपने अच्छा प्रयास किया है | अल्प समय में दूसरी 
आधृत्ति नीकालने का प्रसंग 'आया, इससे मालूम होता हे कि 
वाचकवगग में इस की अच्छी हुई कदर हैं । 

आधुनिक समय सें जडजीवन जीने के लिये चहूत से 
मोहक साधन मीलते हैं | ओर उसी से हमारे वालक भोर 
युवकोंकी खराबी हो रही है, इस लिये जडजीवन के प्रेरक 
साधनों को हृठानेवाले ओर आत्मजीवन जीलाने वाले साधनों 
को पुष्टि के लीये इस प्रकारके तत्त्वज्ञान के पुस्तकों की अत्या- 
वश्यकता हैं, और उस प्रकार की आवश्यकता, सच्ची चेतनता, 
आर विचारशाक्ते हमारा साहित्य ही पूर्ण कर सकता हे | 
उक्त बाबतो का ज्ञान विद्यार्थगयण आपकी किताब पढने से 


प्राप्त कर सकते है, इसी लीये आपका यह प्रयास स्तुत ओर 
उपकारक है | 


आप को विद्यार्थीगण से अच्छा परिचय है, उनकी त्रुटियां 
आप अच्छी रीतसे समझ सकते है | और उनको हटाने के 
लीये कोनसे २ उपाय सफल हो सकते हैं उस को विचारने की 
आपकी बुद्धि हे, इसी लीये भविष्यमें विद्यार्थीयण जेन वत्त्वज्ञान 
को अच्छी रौतर्से समझ सकें और अपने आचार-विचार में 
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क्षा सके, और अपनी और समाज की प्रगति करने के लिये 
भाग्यशाली ये, इस लिये आकपक भाषा शैली में जैन तत्त्व- 
शान विपयफ भर आवारविपयक पुस्तक ज्यादा प्रमाणमें 
प्रगट करने के लिये झाप भाग्यशाली बने ऐसी इच्छा करवा हू। 


सुरत पठोलकी पोछ ली, सुरचद्र पी बदामीका 
ता ८-५-३२ जय जिनेन्द्र 


उपशोक्त भ्ाभिप्राय वदामी मद्ाशया शुमराती द्वितीयागृत्ति 
के लिये लिरा है, इसी परमे मारे प्यारे विधार्यीगण ओर 
सचघ्चनपूद अनुमान कर सकते दे फि यद्द पुस्तक जेनतत्त्व का 
अभ्यास परने फे शिये कितना उपयोगी हो सकता दे | 


जैनतक््य सार फी मूल प्रति फीस तरह प्राप्त हुईं उस 
का यृशात सेन श्रात्मानाद सभा भावनगर फे प्राणभूत और 
दमारी सम्या पे रथा सेक्रेटरी रा रा, श्रोयुत बल्लमदास प्रिल्‍ 
मोपनदास दे कथनाउजुतार प्रथमागृत्ति में भ्रगट फर चक़ा 
हूं। इसी लीये उम्र फा हञ्षत्र चदा फराता विरप्ध समझते ए| 
अभी यद् समय नहीं एँ छि रुट २ बाह्य ओर अष्द्े २ अल- 
का से पुराए का कद पढ़ाना झीर फढ़ियता छरपा | भमी 
सो «०५ € बचछ्ल्छ " दोटा भौर मधुर ” प्रमाणभून लिसेगा 
शमी एश्दोई शरल४ ज्स को पद सब्या हे) और खाम पा 
सदता है मद धोया रगप सर्प मे रखइर यथद पुलक प्रगट 
डिएा ४प्पा है। 
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इस पुस्तक में कौनसे २ विषयों का समावेश कीया गया 
है, सो विपयानुक्मशिका और उपोद्वात पढनेसे ज्ञात हो 
सकता है | 

जैन धर्म विश्वपरम छू, उसके सिद्धान्त ( उसूल ) विश्व- 
सान्‍्य है, जगत्‌ के सभी धर्मों में उस का प्राघान्यपद्‌ ६, उस 
का क्षेत्र विशाल हे, भोर सिद्धान्तोंमं संकुृचितताका स्थान 
नहीं है, यह वात को सिद्धान्त पारंगत चतला सकते है | 
उस के सिद्धान्तों में आदिसा ओर स्याह्ाद की मुख्यता, सर्वे 
अ्रष्ठता और स्वोपरिता है, उस का यथाप्थित ज्ञान करने से 
ओर उस ज्ञानाझत का पान करने से जीव मुक्तिगामी दो 
सकता है, यह कहना तद्न निर्विवाद और नि:शंक है | इस 
प्रकार के सिद्धान्त कोमल बुद्धिवाले विद्यार्थीगण पढें, ओर उस 
में उन की अभिरुचि हो इस अभिप्राय से इस ग्रन्थमें जेन 
धर्म के मुख्य २ सिद्धान्तों का दिगूदशन कसया है | 


तत्त्वज्ञान का अच्छा प्रचार होवे, ओर सब कोई इस का 
लाभ पा सकें इस लिये गुजराती अन्थ की अपेक्षा इस का 
ज्यादा खर्च होने पर भी किंसत चहुत कम रक्‍्स्ती है । 

परम पृज्य प्रात:स्मरणाय आचाये महाराज श्री विजयनोमि 
सूरीश्वरनी महाराज के प्रखर विद्वान और प्रशस्य शिक्ष्य 
आचाय-श्री विजयोदय सूरीश्वरलजी महाराजने इस «अन्थ का 
संपूण रीतिसे अवलोकन क्रिया है | इसमें जो २ बातें लीखी 
है वे शास्रगम्य है और मतिकल्पना से रहित है | और जीतना 


रै३ 

बन सकें इसना ध्यान दाँया है। और तेयार होने के बाद 

अम्तलाल अमरचद सलोत, जो कि एक अच्छे विद्वान हे उस 
के पाप्त भी निरीक्षण कराया है | भी उस में कोई जुटि दोवे वो 
वाचकबृन्द को विज्ञप्ति करता हु कि कृपा कर के मुझे वह क्षति- 
दोष अवश्य लिखें | क्या फि “गच्छत स्खलन क्‍्वापि भवत्येव 
प्रमादृत ” इस कथन से भूल के पात्र सर कोई दोते दे, 
इसी लिये क्षमा याचता हू । 


यह पुस्तक हमारी धार्मिक समितिने हमारी सस्था के 
पाचवा। और छाट्टी कक्षाके धार्मिक कोसे में दासिल फीया 
है। सस्था के प्रत्येक सचालक फो निवेदत करता हु कि यह्‌ 
किताब यदि उपयोगी होवे तो आप के धार्मिक फोसे में अवश्य 
दायल फरें | जैन ख्ेताम्यर एज्युकेशन बोढे के माननीय फार्य 
बाहकों फो निवेदन करता हु कि उचित समझ कर घार्मिक 
कोसे में स्थान देने की पा करें | 

जैनतत्वसार--साराश की, गुजराती दितीयाशृत्ति में, 
व्यक्त किया मुतापिक्र, परम पूज्य प्राव स्मरणीय पूज्यपाद, 
आचाय श्री रृपाचन्द्रजी मद्ारात् श्री के, प्रशस्‍्य और विद्वान 
रिष्य रत्न प्रवत्तेकजी मद्दाराज श्री सुससागरजी भद्दाराज के 
सदुपदेश से श्रीमान्‌ सेठ प्रेमफरण मरोटीने श्री जिनदत्तसूरि 
प्र्मययाश्रम तरफ से यहद्द पुस्तक की द्वितीयाद्टासि फा दिन्दी 


२४ 
में अनुवादित करवा कर, जैन जनता के समक्ष रख कर. 
हिन्दी साहित्य के क्षेत्र में अभिवृद्धि किया हे. 


हरएक तत्त्व के अभिलापी-श्रद्धावाले जैन बंधुओं और 
ब्लेनों को, इस प्रन्य को साथंत पढने की विज्ञप्ती 
करता हुं ४£ शांति. 


प्रयोजऋ- 








श्री जैन तलसार साराश 


न्न््च्ल्ल्फच्स्य्स्डः 








[ प्रथम विभाग ] 
--ं६(७)/%-- 
४. जैनदर्शन सम्बन्धी किडिचहक्तव्य *: 


जज ता 


--४ उन की विशालूता और गोरव --- 


विश्षय जैनसिद्धान्तों का दिगदशन --- 


जैनपर्म फे मुज्य ९२ सिद्धान्द यात्रि मताय जो ऊफ्रि 
जगतूमरमें उत्वन्नों पी, डा के अभिलापीशों को और सास 
कर मे सर्व दर्शनों फो मान्य ऐ सके ऐसे है । थद्दी उप फी 
विशासता ओर गोरव दे जेनघम के अटल अभ्यामी प्रोफेसर 
इर्मत जेकोदी पद्दाशाय फद्दते हैं हि-- 


(२ ) 


८४ जैनदशन वास्तवमें प्राचीन विचारश्रेणी है| अन्यान्य 
दर्शनों से बीलकुल भिन्न और स्वतंत्र दर्शन हे | इसी लियें 
जेनदर्शन उन्त के लिये तो खास आवश्यकीय हे जो 
प्राचीन हिन्दुस्थान के तक्त्वज्ञान संवन्‍्धी विचार और धार्मिक- 
जीवन के अभ्यासी है । ”? 

प्रो० हमेन जेकोबीने जेनतत्त्वज्ञान संवन्धी जो लेख लिखा 
है वह हमने  बुद्धिउ्रभा ! सासिक के प्रथम वर्ष के प्रथम 
पक में प्रगट किया है | उपरोक्त विचार उसी लेख से दर्शाया 
गया है | अतः वास्तव में देखा जाय तो जैनद्शेन एक स्वतंत्र 
दशेन है, बौद्धधर्म की अथवा अन्य कोई भी धर्म की शाखा 
नहीं है | इतना ही नद्दी परन्तु नविन-कल्पित सत भी नहीं है। 
(इस विपयसें भी प्रो० हमेन जेकोत्रीने उस लेखमें खूब 
समर्थन किया हे) परन्तु वह सनातन सत्य है जो कि अनादि- 
काल से चला आ रहा हे । ओर मुमुछुओंकों भी अतिशय 
हितावह है । 
जेनदशन की महत्ता।-- 

जैनदर्शन की महत्ता के संबंधमे डॉ. ओ. परटोल्डेने 
& धर्मे के तुलनात्मक शाख्रोमे जेनधर्म का स्थान और महत्त्व 
इस विपय पर ता, २१-७-३१ के दिन अपने व्याख्यानमें 
कहा कि-यदि संक्षेपसे कहा जाय तो श्रेष्ठ धर्मतत््व ओर ज्ञान 
पद्धति ये दोनों दृष्टि से जेनधर्म; एक तुलनात्मक शाश्रों में 
अतिशय आगे बढ़ा हुआ धर्म हे | द्वव्यों के ज्ञान संपादन 


(३) 


करने क्रे ।लये जैनदशेनमें स्याह्वादघमे का आधुनिक पद्धति से 
एसा निरुपण किया गया है कि जिन को मात्र एक वख्त द्रष्टि- 
गोचर करना ही काफी दे। 


४ जेनधर्म यद् धमविचार की नि सशय परमश्रेणी है 
और, उस द्रा्ट से केवल घर्म का वर्गीकरण ( प्रथकरण ) 
करने के लिये नहीं, परन्तु विशेषत घर्म के लक्षण नियुक्त 
करने के लिये और तदसुसार सामान्यत घममे की उत्पत्ति 
जानने के लिये उन का खूब भननपूर्वक अभ्यास करना 
आवश्यक है। ” 


जेनधर्म का मन्तव्य -- 


जैन शज्द की उत्पत्ति इस तरद दो सकती है -जिझजये 
यानि जि धातु कः अर्थ जय प्राप्त करना-जितना ऐसा होता 
है । अर्थात्‌ जैन शब्द का अथथ जितनेवाला या विजेता ऐसा 
होता है । यदि विस्तार से अरथ किया जाय तो जैन शब्द का 
अथे पाच इन्द्रियाँ और चार कपाय आदि आत्मशत्ञओं को 
जितनेवाला, माया का उन्मूलन करनेवाला, अविद्या का नाश 
करनेयाला, में और भेरा यदद भोदजन्य सासारिफ भावों से पर 
रहनेवाला द्योता हे | जेनघम में जयत की मोजमजाद या 
भोग-विलास दा स्थान नहीं है, परन्तु वह बैराग्यमय अमृत- 
रस का पोपक है | जगत के आधि-भौतिक सुर्सों फो वह 
इमेशा दूर दी रखता दै। कारण कि इन्द्रियनन्य जो सुख 
माने गये है बद सोहराजा के सास अनुचर है आर वे हमेशा 


( ४ ) 


भवपाश से पराड्मुख आत्मा को विपयादि नानाविध पाशों से 
जकड लेता है | परिणाम यह आता है कि इस भवसागरमें 
आत्मा को परिभ्रमण करना पडता है | देखियेः-पतंग, भ्रमर, 
सत्स्य, हस्ती ओर' हरिन एक २ इन्द्रियजन्य दोप से दुःख 
पाते हें तो जो प्राणी पांचों इन्द्रियों के विषयमें आसक्त रहते 
हैं वह कौनसा दुःख नहीं पाता है ? अतः आत्मादितेषी जनों 
को चाहिये कि-जेनधम का वास्तविक स्वरूप विचारे और 
आत्मसन्मुख होने के लिये पांचो इन्द्रियजन्य विषयों को परा- 
जित करें | सतलव कि आत्मभावमें हमेशां जाग्रत रहना यही 
जेनधम का खास मंतव्य हे । 


जैनधम वह सनातन सत्य है; 


जेनधम का अस्तित्व अनादि काल से चला आ रहा है। 
प्राचीन से आचीन धर्म जो कोई है तो वह जैनघर्म है। नीचे 
लिखी हुई चातों से यह बात स्पष्ट समजी जा सकती है। 
जुद्धदेव के पहिले वोद्धधमे का अस्तिव न था, जीसिस 
क्राइस्ट के पहिलछे क्रिश्चियन धर्म की उत्पत्ति न थी । पयगंवरने 
सुस्लिस धर्म की स्थापना की इस तरह जैन धर्म किसी पुरुष 
का स्थापित धम नहीं है। तीर्थंकर भगवानों की कई चोवि- 
शीयां व्यतित हो चूकी परन्तु जैनधर्स के साथ किसी तीर्थंकर 
का नास नहीं जोडा गया। क्यो कि जैन घर्स सनातन सत्य 
है | महान्‌ तीर्थकरादि भी धर्म के प्ररूषक कहलाते द-धर्स के 
स्थापक नहीं | कारण कि वह अनादिकाल से चलना आ रहा 


(५) 


है और दूसरी बात थह कि जो सनातन सत्य है उनका कोई 
स्थापक नहीं हो सकता अन्यथा वह सनातन सत्य कहलाने के 
योग्य नहीं । मोक्ष मागे न तो कभी बध हुआ और न दोने- 
बाला है, उसी तरह भव्य-शूल्य कभी न हुआ और न दवोने 
ससार का है । यह दोनों बातें हमेशा शाश्रती मानी गई है, उसी 
सरह इस जगत में सत्य भाव और अमत्य भाव, सत्य विचार- 
ओणी और असत्य विचारश्रेणी यह भी शाश्वती ही है । जेन- 
धर्म वह सत्य विचारश्रेणी का पोपक है | इसी कारण जेन- 
धर्म वो है जो अमादिकाल से चला आ रहा है। यही कारण हे 
कि प्ो० हमेन जेकोनी जैसे महाव्‌ समर्थ विद्वानों को भी कहना 
था कि जैन दर्शन एक प्राचीन से प्राचीन विचारभ्रेणी दे और 
यह स्वतन्न दर्शन है । वास्तव यह फथन सत्य भी इस लिये 
है कि जैन धर्म की प्राचीनता ऐतिहासिक प्रमाणों से भी सिद्ध 
दो चूकी है | ख० योगनिप्ठ, शाल्न विशारद, जैनाचार्यश्री बुद्धि- 
सागरसूरीश्वरजी मदहाराजने अपने तत्त्वज्ञान दीपिका नामक 
अथर्स जैनधर्म बिपयक एक बिस्ठृत उल्लेस किया है जिन का 
सक्तिप्त सार इस प्रकार है -- श्री कल्पसूज़ के आधार से 
माना जाय तो जैन धर्म के प्रणेता चौविश तीर्थंकर भगवान 
है। उनमें श्री प्रथम तीर्थंकर भगवान श्री ऋषभदेव फो हुए 
कई सागरोपम वर्ष छ्ो गूज़रे हे यानि जैन घममे के प्ररूपक श्री 
ऋषभदेव भगवान को हुए असख्य यपे व्यतित हो चूके हैं । 
इसी से यह बात निशक सिद्ध हे कि सर्व धर्मा की अपेक्षा 
जैनधमम प्राचीनतम धर्म दे | 


(.5६.. ) 


योगवाशिए्ठ नामक अन्य दशरनाय ग्रंथ के आधार से भीं 
लेन धर की प्राचीनता सिद्ध होती है। वेद के उपर नियुक्ति 
रचनेवाले यास्काचाये थे | उन्होंने कई जगह शाकटायन व्या- 
करण के प्रयोग उध्धृत किये हैं। यह शाकटायन आचार्य जैन- 
धर्मी थे ओर उनके प्रयोगों से मालुम पडता है कि वे यास्का- 
चाये के पहिले हुए हैं । ओर जैनधर्म भी उनके पूवे समय 
में मोजूद था। वेदादि ग्रंथों में भी ऋपभ तथा अरिप्टनेमि 
क्रमश : प्रथम और वाइसवे तीर्थंकर के नाम दृष्टिगोंचर होते 
है उस से भी यह वात स्पष्ट हे कि वेदों के पूर्व जैनधर्म का 
अस्तित्व था। शब्द के अनेक अर्थ होते है परन्ठु इस से 
क्रमण ओर अरिट्िनेमि शब्द का वास्तविक रुढाथे को छोंड कर 
अन्य अथे करे तो भी उनका लो वास्तविक रुढ़ अ्थे है वह 
कदापि गुप्त नहीं रह सकता । लोड कर्निंगहाम के समयमें 
सथुरा का टीला ( टेकरी ) खोदने से जैनों का ग्राचीन मंदिर 
निकला जिन के उपर के लेख से जैनधर्म की ग्राचीनता सिद्ध 
होती है | युरोपीयन पंडित मेक्षमूलर कहते हैँ कि वेद धर्म के 
सूत्रों का रचनाकाल करीब तीन हजार बषे का कहा जा सकता 
है। उपरोक्त इकीकतों से यह निम्चय होता है कि जैनध्म 
प्राचीन से ग्राचीन धर्म हे | जैसी उनके शब्द पर से सनातन 
सत्यता सिद्ध होती है वैसी ऐतिहासिक दृष्टिसे भी उनकी 
सनातन सत्यता पुरवार हो सकती है। 
जेनधम विश्वर्मे मुख्य धर्म है : 


हे न 2 ८ कत 
इंस आयोवत्तेम अन्य धर्मों की अपेक्षा वेदान्त धर्म 
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घमम प्राचीनतम गिना जाता है | और उन का अर्थ 
४ उत्कृष्ट ज्ञान ” ऐसा होता है] यहा विचार करना आव- 
श्यक है कि जगतमें उत्कृष्ट ज्ञान किस से भ्राप्त होता है ? 
मसुष्य जब माया का नाश करता दै-अबिया को दूर करता है 
तब ही उत्कृष्ट ज्ञान यानि कैकल्यज्ञान प्राप्त होता है । यह 
सीधी-सादी बात सय फोई समज सकते है। इस से इतना तो 
सुस्पष्ट है कि जैनधम केवल्यज्ञान का कारण है तो वेदान्त- 
धर्म उनका कार्य हैं। कारण कि--- कारण घिना कार्य 
नोलबन्ते ” मतलब कि कारण बिना काये की उसत्ति द्वो नहीं 
सकती और कार्य-कारण में कारण की मुरयता रहती है । 
धर्म शब्द भी कारणवाचक दे | उदाहरुणा्थ--“ जीवननिवा- 
हाथे भोजन फरना यह धर्म है ” परन्तु भोजनाथे जीना यह 
धमम नहीं है क्‍यों कि भोजन फरना वह काये दे । इस तरह 
धर्म शब्द को भी कारणवाचक शजद के साथ लगा सकते हैं । 
इस से यह स्पष्ट है कि-जैनघर्स विश्वमें मुस्य धर्म है ॥ 
जिनवरमें समस्त दशेनों का समावेश।# 





#  चददर्शन जिन अग भंणीजे?” इस वाक्यपर से भर्द्धक आत्माश्रों 
को फसाने में दुरुपयोग न दो, अत उन का वास्तविक रहस्य यहां 
प्रकाशेत किया ऊाता है घद यह कि-शरीर वा अमुक भाग-हाथ या 

>>] अरुयुली आदि झह जब तक शरीर के साथ अपनी वारतावैंक फर्ज 
बजाता दै-अगरुप है, परन्तु जब वह सापेव मिट कर दूरप्ध श्पेत्चामें 
खाता है अर्थात्‌ दद अन्न सड कर अऑपेश्शन के योग्य बनता हैं तब 
उस सदा हुआ भाग को काट कर दूर क्या जाता है। उस सम्रम 
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झपने आर्यावत्तमं यानि भारतव्पभ मुख्यतः सांख्य, 
वेदान्त, वैशेषिक, नेयायेक, बोध, मिसांसक, लोकायतिक- 
चावोकादि दशेनों के विचारों एक-दूसरे के निरपेक्षमावसे 
उत्पन्न हुए है । जब कि जेनदशेन ही एक ऐसा दु्शन है जिनमें 
सबवे नयों की सापेक्षता का संपूर्ण ध्येय द्रष्टि सन्मुख रखा गया 
है | अथवा यों कहिये कि जैनदर्शनरूप समुद्र में सवे नयरुपी 
तटिनी ( नदीयां ) अन्तभोव को प्राप्त होती है | जेन सिद्धान्त 
के पारंगत पढ़्द्शेनवेत्ता अलख अवधूत योगी श्रीमद्‌ आनंद- 
घनजी महाराज-जो कि वहुधा अरणख्यमे ही निवास करते 
थे-श्री नेमिनाथ प्रश्ु के स्तवन मे कहते है कि--- 


४ जिनवरमां सघकां दर्शन छे, 
दर्शने जिनवर भजना रे; 
सागरमां सघरी तटिनी सही, 
तटिनीमां सागर भजना रे ॥ १॥ 
भावाथे।--श्री नेमीश्वर प्रश्ु के दर्शनसे-जनर्दशनेमें से 
द्शनो का समावेश हो जाता है अतः वे सब दशेनों प्रभु 
के अंग हैं | भिन्न २ एक २ अन्य दर्शनमे सवोगी सत्ता द्रष्ठि- 
गोचर नहीं होती अथौत्‌ एकांगी सत्ता होने के कारण ही 
तदंशे जिनवर भजना कही है । जैसे समुद्र मे सबे नदीयां 





वह काटा हुआ अन्न वास्तवमें अद्डछप नहीं माना जाता उसी तरह सर्व 
नय-विचार जब तक सापेक्षसाव से परस्पर चर्तते हैं तब तक वे अज्ञ है। 


( विजयोद्यसारजी ) 
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निम्नय से है, परन्तु नदीयामें समुद्र की भजना अशे है. यानि 
सप्नुद्र की बेल का पानी जिस नदीमें जाता है उस द्रष्टि से 
नदीमें समुद्र एकदेश से सभवित है। 


इस तरह समुद्रोपमा से श्न्यान्य दशन भी अशत जिन- 
चर के दी अग माने गये हैँ । सक्षेप में कद्दा जाय तो जैन 
दर्शन के सिवाय जितने अन्य दर्शन हैं वे सब अशत सत्य का 
आधिणदन करनेवाले हें जब जेनदर्शन सपूर्ण सत्य का प्रकाश 
करता है | यह स्तवन, जैनद््शन की सपूर्णता ओर सत्यता 
चर्शाने के साथ साथ समस्त दशेैनानुयायीयों के साथ सहकार 
साधने की भी भाषना प्रेरता है | 


साख्य, वेदान्त आदि दर्शनों की क्‍या २ मान्यता है और 
के सब दशनें जिनदर्शनमें किस तरद अतभूत होते हैं  इंस 
बात को जानने के अमिलापुकों को चाहिये कि वे श्रीमद्‌ 
आनदघनजी मद्दाराजकृत श्री नेमी-धरप्रभु का स्तवन खूप मनन- 
पूषेक साथत पढे और विचारे | 
जैनों का स्पाद्ाद सिद्धान्त 


जैनदशेन के अनेक सिद्धान्त हैं जिन में स्थाद्यद भी उन 
का एक परम सिद्धान्त दे । स्पाह्मद का अपर नाम अनेकान्त- 
बाद भी है. । भिन्न २ मताभिलापीओं के दृष्टिवेन्दु समजने में 
अनेकान्तवाद जिदनी सद्दाय करता है उतनी एकान्तवाद नहीं 
कर सकता | स्याद्ाद को फोई “ सशय ? वाद न समझे | क्यों 
कि सशयवाद वो कहट्या जाता है कि कोई भी एक बस्तु का 
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चोकस निर्णय नहीं किया जा सके | स्थाह्माद की व्याख्या इस 
तरह की गई हे।-- 


४ शकस्मिन वस्तुनि सापेक्तरीत्या विरुद्ध नाना धर्म 
स्वीकारो हि स्याद्दाद : 


अथः-- एक ही पदार्थमे अपेक्षापृवेक विरुद्ध नाना प्रकार 
के धर्मों का स्वीकार करना उनको स्याह्वाद-अनेकान्तवाद 
कहते हैं । प्रत्येक वस्तुर्मे अनंता धर्म रहे हुए हैं, वस्तुमात्र को 
जैसे २ दृष्टिविंदु से देखा जाय वेसा ही उन का स्वरुप नजर 
आता है । उदाहरणार्थ रेत को लिजिये : यद्यपि वजन की 
अपेक्षा से रेतमें भारीपना विशेष है परन्तु लोखंड (लोहा ) की 
रज की अपेक्ता से विचार किया जाय तो उनसे रेत वास्तवमेंः 
हलकी ही मालुम पडेगी | इसी तरह विचार करनेसे स्पष्ट 
मालुम होता है कि मलुष्यमें भी अनेक धर्म रहे हुए हैं. । एक 
ही मनुष्य पिता है, पुत्र हे, भत्तीजा हे. चाचा है, मामा है 
ओर भानजा भी है । परस्पर विरुद्ध होने पर भी ये सब धर्म 
एक ही व्यक्ति में पाये जाते है। और वे तव ही सिद्ध होते है 
जव अपेक्षादप्टि सु उनका विचार किया जाय । मतलब कि 
पुत्र की अपेक्षा वह पिता हैँ, पिता की अपेक्षा वह पुत्र दे, 
चाचा की अपेक्षा भत्तिजा ओर भत्तिजा की अपेक्षा चाचा; 
भानजा की अपेक्षा सामा ओर मामा की अपेक्षा भानजा, इस 
तरह परस्पर विरुद्ध धर्म भी अपेक्षा दृष्टि से देखने से द्वी एक दी 
व्यक्तिमें पाये जाते हैं, और स्याह्मद सिद्धान्त ही वस्तुमात्र को 
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अनेक दृष्टियेंदरु में देखने की शिक्षा देता है । परिणाम 
यह आहा है कि वस्तुमान का सत्य स्वरूप उनकी नजर के 
सामने खंडा दोता है. और जगत के समस्त पदार्थोर्मे यानि 
आकाश से ले कर दीपक पर्येनत अपने देख सफ्ते हैं. कि सापेक्ष 
रीति से नित्यत्व, अनित्यत॒व, प्रमेयत्व, वाच्यत्व आदि अनेक 
धर्म उनमें रहे हुए हें । 
इस तरदद सापेक्ष दृष्टिसे देखा जाय तो तमाम वस्तुओं 
में अनेऊ धर्म रहे हुए हैं | श्रीमद्‌ उम्ास्वाति वाचकने द्रव्य का 
लक्षण “ उत्पादव्ययभ्ौव्ययुक्त सत्तू ”--उत्पाद (उत्पन होना ) 
व्यय ( नाश द्वोना ) धौज्य ( स्थिर रहना ) यह लक्षण बताया 
है। और कोई भी द्रव्य के लिये यह लक्षण निर्दोप माना 
गया है । इस लक्षण को जीव द्रव्य पर स्याह्माद दृष्टि से 
घटाना उपयुक्त होगा। यद्यपि द्ब्यार्थिक नय की अपेक्षा 
से आत्मद्रव्य नित्य है, परन्तु पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा से 
आस्मद्रब्यको अनित्य भी मानना पडता है। उदाहरणाथे-मनुप्य 
जब एक गति फो छोड कर शन्य गति को प्राप्त करता है तय 
मनुष्य पर्याय का नाश दोता है और अन्य गति के पर्याय की 
उत्पत्ति होती है, परन्तु दोनों गतिमें चैतन्य घम तो स्थायी 
रहता है । अत आत्मामें कथचित््‌ निद्यत्व और कथचित्‌ 
अनित्यत्व का स्वीकार अवश्य करना पडता है | इसी तरह जड़ 
पदार्थ का भी उदाहरण लीजिये सुचर्ण के कुडल को तोड़ कर 
पक हार बनवाया, तो उनमें कुडल के जो पर्याय थे उन का 
नाश हुआ और द्वार के पर्योय की उत्पत्ति हुई । दोनोंमें भूल 
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34 ० ् इस कर 
चस्तु सुबर्ण था वह तो ज्यों का लो कायम हे | इस से यह 
चात स्पष्ट हुई क्रि प्रत्येक वस्तु में कर्थचित निद्यत्व और कंथ- 
चित अनिदत्वरुप स्वाद्ाद धर्म रहा हुआ हू । 


एकान्त नित्य उस को कहते हे कि कोई भी वस्तु सदा- 
काल एक ही रुप मे यानि पूर्ववन कायम रहे। एकान्त अनित्य 
वो दे कि दृटने-फूटने से जिस वस्तु का स्वेनाश हो जाय, 
उनका एक अंश भी दूसरी बस्तुमें न मिल जाय इस 
तरह उपर लिखे माफिक तमाम पदार्थोमि नित्यस्व, अनि- 
त्यत्व, प्रमेयत्व, वाच्यत्व आदि अनेक धर्म रहे हुए | उन धर्मो 


किन 0.५ ३ कैओ 
को सापक्षद्ष्टि से दखना उन्हीं का नाम स्याद्वाद हैं | 


2 


स्याद्द का जो सिद्धान्त हे उनका वास्तविक स्वरुप 
विचारा जाय तो वह एक जबरदेस्त ओर विश्वमान्य सिद्धान्त 
है एसा नि.,शंक और निर्विवाद कह सकते है । यह अनेकान्त- 
वादमें सत्य और अहिंसा उभय का समावेश होता है। 
समस्त विश्व का यथार्थ स्वरुप अवलोकन करने के लिये स्थाह्मद 
यह दिव्यचक्लु समान हे | उनको यथाथे रुपमे नहीं सम- 
झने से ही अनेक मत मतान्तर और क्लेशों की उत्पत्ति हुई हे 
एवं वत्तेमानमें भी हो रहा है । परन्तु उनका यथार्थ स्वरुप 
समझने से अज्ञानता और मताभिमान का नाश होता हे । देह- 
शुद्धि के लिये जितनी स्नान की आवश्यक्ता है उस से भी 
अधिक जरुरत है विचारशुद्धि के लिये स्याह्माद की | 


9०». है न [ 


कोई भी वस्तु उन के विविध दृष्टिविम्दु स देखी जाय तो 
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घन के वास्तविक सत्य की तुलना हो सकती हे | अत उस से 
किसी भी प्रकार के कलह को अवकाश नहीं रहता है । समस्त 
जगतमें स्थाह्गाद दी एक ऐसा सिद्धान्त है जो सुलेह् साम्राज्य 
की स्थापना कर सकता है | इसी कारण उन का यथाथेतया 
ज्ञान सपादन करन की सब से प्रथम आवश्यक्ता है । श्रमण 
भगवान मद्दावीर के समयमें एक तर्फ वेदान्त दर्शन एकान्त 
नित्य धर्म की उद्धोषणा कर रद्दा था, जब दूसरी ओर बौद्ध 
दरशन अनित्य ( क्षणिक ) बाद की प्ररुपणा कर अपना विस्तार 
चढा रहा था | परिणास यह आया कि इस से परस्पर वेमनस्य 
की भावना उमड़ उठी और वह भावना तब छी शात हुई कि 
जब भगवान महावीर के नित्यानित्यरुप स्याह्मद धर्म का जल 
छिड का गया । सास लाभ तो यह हुआ कि न्यायप्रीय तत्वश्ों 
को सत्य का भास हुआ और जद्दा २ धर्म के नाम पर झघडा 
या वैर-विरोध बढ रद्दा था घह शात हो गया । इस वरह 
स्थाह्माद धमे का थास्तविक-सत्य स्वरुप निम्न लिसित पांच 
अन्धों फे उदाहरण से समझने योग्य है -...- 

एक समय पांच अनन्‍्धे मनुष्य हाथी को देसने गये। 
परन्तु अन्धत्व के कारण आप से देसना उनके लिये असभव 
था परन्तु पाचोने मिलकर द्वाथी फे शरीर का एक २ अगर 
पकढ कर सनमें निश्चय कर लिया कि हमने हाथी को ठीक २ 
पदियाना दै। ण्क सजनने पूछा कि भाई ! सुमने द्याथी को 
देखा दे ९ तव विस अन्य मनुष्यने दाथी का पाव पक्डा था 
चह झट से बोले उठा कि हुए मेंने हाथी को बरायर स्पश कर 
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के देखा है कि हाथी ठीक २ स्तंभ के वरावर होता है । तब 
दूसरा अंधः जिसने कान पकडा था वह बोल उठा कि नहीं 
नहीं, दाथी तो सूप के समान होता है। अब जिसने दांत 
पकडा था वह केसे चूप बेठ सके ! वह दोनो की बातो को काट 
कर बोला कि-तुम किसी को मालुम नहीं हू, मेने वरावर 
चारो ओर हाथ फिरा कर देखा हे कि हाथी वरावर मुसल- 
सांवेला के समान ही होता है | यह वात सुन वौथा कि जिसने 
खुंढड पकडी थी उनका मुंह एकद्स बिगड गया, वह बोला तुम 
तीनो झठे हो-व्य्थ विवाद करते हो । मेंने अपने हाथों से 
खूब पंपाल कर देखा है कि हाथी तो ठीक २ केल के स्तभ 
जैसा होता है । ये चारो का विवाद सुन पांचवा कि जिसने 
पूंछ पकडा था उन का सिजाज एकद्स गरस हो गया, वह 
चोला तुम चारों बडे बेवकूफ हो, जिस बात को जानते नही 
उन की व्यथे चचो कर समय व्यतीत कर रहे हो ? सीधी 
बात तो यह हे कि दथी और चंवर में विशेष कोई फरके नहीं 
है। चंवर देखो और हाथी देखो लगभग समान दी बाव है । 
इस तरह एक २ अंग को पकड कर संपूर्ण वस्तु का निश्चय 
करनेवाले पांच अन्धों का विवाद परस्पर में वढने लगा | तब 
किसी नेत्रवान्‌ समझदार व्यक्तिने संपूर्ण हाथी को ओर उन 
के अंग-प्रत्यंग को देख कर उन अंधों को समम्काया कि भाई ! 
हाथी न तो स्तंभ समान हू न सूप जैसा है, न मुसल-सांवेला 
के समान दू आर न केल के स्तंभ वरावर हें, ओर न चंवर के 
ससान भी हू। आप लोग व्यर्थ क्यों झगडढते हो ? मेंने अपनी 
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आसो से देखा है कि द्ाथी वास्तव में एक जबरदस्त प्राणी है 
आओर अति सुशोभित एवं उपयोगी जानवर है | आप लोगोंने 
सात स्पशैद्धारा हाथी का एक एक अग ही देखा है. भत 
हाथी का वास्तविक सत्य स्वरुप समझने से दूर दो रहे हो । 
इस तरह एकान्त सागे उन अन्धों की तरह सात्र एक हीं 
अमुक सत्याश का प्रतिपादन करता है. जब अनेकान्तवाद-- 
स्थाह्माद धरम उस नेत्रबान मनुष्य की तरह सपूर्ण सत्य का 
अतठिपादन फरता है 'अत वस्तुस्थिति को यथार्थ रुपमें पहि- 
चानने फे लिये एकान्वद्ृष्टि फी अपेक्षा अनेकान्त दृष्टि से देसना 
चाहिये जिस से सत्य तत्त्व की प्राप्ति हो सके | स्पाद्वाद्‌ सि- 

द्वान्त की थद्दी महत्ता है | 
स्पाद्यद सिद्धान्त के पालन से क्रमश समन्वय, अबविरोध, 
साधन ओर फल्ल की प्राप्ति दोती दे | क्‍यों ऊि जद्दया समन्वय 
दृष्टि है बहा स्याद्दद अवश्यभावी है। जद्दा स्याह्राद सिद्धान्त 
का वास्तविक पालन दे यहा विरोधबृत्ति उपशाद हो जाती है। 
विरोवशत्ति उपशान्त होने से साधनमार्ग की प्राप्ति और उस से 
फल की प्राप्ति भी अवश्यमेव दे | इस तरह अनेकान्त दृष्टि से 
आत्मा को अनेक लाभ द्वासिल द्ोते हे । विश्वम॒ रहे हुए 
सताभिमान ओर फहद्ाप्रह की जढ को नष्ठ फरना दो तो अने- 
कान्तवाद भ्रद्दण किये बिना छूटकारा नहीं है. अत समस्त 
उत्ततामिज्ञापीओं फो चाहिये कि बे स्थाद्दद मांगे को जरुर 
अगिकार फ्रें, उन के लिये परम द्वितावद यद्दी एक मागे दे | 
जिस समय धर्मान्धता का प्रवाद खूप् जोर से बढ़ा हुआ 
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था उस समय आयेधर्म के पक्षपाती धर्मान्ध गुरुओने अपने र 
मतामहमें विकल हो इस स्याह्वाद्‌ धर्म पर अन्याय किया है 
यानि परिपक्व दृष्टि विना जो तुच्छ आक्षेप-विक्षेप कर अपनी 
कदाग्रही बुद्धि का परिचय जगत को कराया है इस से वास्तव 
में तो सूये की सामने धूल फेंकनेवाले की तरह अपने २ धर्म 
का गौरव घटाया है| क्यो कि सत्य वस्तु कदापि छूपी नहीं 
रह सकती यह बात निर्विवाद है। आज वे दी आयेधर्म के 
धमोनन्‍्ध गुरुओं के धुरंधर विद्वान और समय शिष्य लोग 
स्थाह्माद धर्म का वास्तविक स्वरुप और उन की विशालता देख 
कर सुक्तकंठ से प्रशंसा कर रहे हैं. । निम्नलिखित अभिप्रायों 
से पाठक इस बात को भल्ती भांति समझ सकेगे। 


स्याद्गाद धर्म संबंधी अभिप्राय/-- 


जैनधम-स्याह्मद सिद्धान्त के विषय में पं. लालचंद 
सगवान गांधीने “ जैन पत्र ता, १२ में १९२९ प्रष्ठांक-३४९ 
में जो उल्लेख किया है. उसमे लिखा है कि “ सरस्वती 
सासिक के भूतपूर्व संपादक पं० महावीरप्साद त्रिवेदीने 
स्याह्माद के संबंधमे सर्मस्पर्शी भापासे इस मुजब अपना उद्‌- 
गार प्रगट किया हैः--- 


४ काशी हिन्दु विश्वविद्यालय के द्शनशाल्त्री मुख्य अध्या- 
पक श्रीयुत्‌ फणिभूषण वाबू एम; ए. महाशयने स्थाह्माद धर्मे- 
जेन सिद्धान्त पर अपना अमस्िप्राय प्रगट किया है. कि--- 
४ जैनधमम का स्याह्माद सिद्धान्त अति महत्त्वपूर्ण ओर आक- 


( १७ ) 


घेक है । उस सिद्धान्तमें जैनध्म की विशेषतायें मरी हुई 
हैं । उस विशेषता के प्रभाव से स्याद्वाद-जेनद्शन की अहि- 
तीय स्थिति दृष्टिगोचर होती है, परन्तु कईएफ लोग स्याद्ाद को 
केवज्ञ गृह शब्दप्रयोग अथवा हास्यास्पद मानते हैं | 


४ जेनघमेमें स्याद्माद शब्ददारा जो सिद्धान्त प्रकाशमान 
हो रहा है उनकों तथारुपमे न समझने के कारण हा कवि- 
पय लोगोंने उस सिद्धान्त का उपद्यास किया है, बह केवल 
अज्ञानता का ही प्रभाव है । कईएक महाशय उनमें दोप तथा 
भिन्न २ अर्थ का आरोपण फरना भी नहीं चूके दै। में तो यहा 
तक कहे का साहस करता हू कि इस दोपसे विद्वान शकराचार्य 
जैसे भी मुक्त नहीं है । उन्होंने भी स्पाद्वाद्र्म प्रति अन्याय 
ही क्या दै। साधारण विद्वान, की ऐसी भूल किसी तरह भी 
क्षम्य मान ली जाय, परन्तु मुझे स्पष्ट कहने की आज्ञा मिले तो 
कहूगा कि मारतवर्ष के ऐसे विद्धान्‌ पुरुषों का यहद्द्‌ अन्याय 
इमेशा के लिये 'अक्षम्य गिनना चाहिये | यद्यावि में तो खूद 
उस महर्षि की तरफ मानदृष्टि से दी देसता हू तथापि मुझे 
साफ ४ भालुम छोता है कि श्रीमान्‌ शकराचायेजीने ' विव- 
सन समय-अ्थांत्‌ नम्त लोगों का भिद्धान्त ” यद्द अनादर 
सूचक शब्दप्रयोग जनघम के शाल्रों फे विपयमें किया है. बढ़ 
केवल जैन प्रथों के अनभ्यास का ही परिणाम है। स्याद्मद यानि 
जैनपर्म वस्तुत सत्यम्वरूप या ही प्रेरक दे | में एक याव सास 


जोर देकर कद्दना चाहता हू कि-समस्त विश्व फो अथया उन के 
२ 
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किसी एक अंश को यथाथंरुपसे समममने के | 
दृष्टिकोण संपूर्ण नही माना जाता-विनेंव हे! बिन्दु 
संपूर्स सत्य का प्रकाश द्वोता है | 


#*] रे 


ह्दी 
ही 


सिन्न सिन्न दृष्टि से देखने पर ही संपूर्ण सत्य को यथाये 
रुपमें जाब सकते है | वास्तविकर्स यह वि असंख्य दत्त्व 
तथा परयोयों का सम॒ह स््ररूप हें, और यथा ज्ञानग्राप्ति 
साधन इसने अपूर्ण है कि अपने परिवित दृष्टिकोण स आायः 
ही हम संपूर्ण सत्य को प्राप्त कर सकते है । फेवल स्चेज्ष ही 


रु 


संपूर्ण सत्य को पहिचान सकते हैं। दस ता एकॉमगिक विचार 


ओर अपूर स्पष्टिकरण के अधिकारी है | ऐसी दशाम पूरे 
सत्य की सीमा को हम स्पशे भी नहीं कर सकते। 


(२) 


काशी के स्वर्गध्थ प्रसिद्ध विद्वान महामहापाध्याय पंडित 
श्री राममिश्र शाख्ीजी सुजन संमेलन नामक पुस्तक में जैन 
सम्बन्धि प्रथम व्याख्यान द्वारा स्थाद्वाद के विषय में कहते नि 
कि;-अनेकान्तवाद एक ऐसी चीज है जिस का हरएक को 
स्वीकार करना पडेगा। इतना कह कर वे विष्णुपुराण के अध्याय 
है छवितीयांश के ःछोक का निम्न लिखित भावाथे बतलाते हैं । 


पराशर सहर्पि कहते हैं. कि-“ वस्तु वस्त्वात्मक नहीं है ” | 
इस का अर्थ यह है कि कोई भी वस्तु एकान्तसे एकरूप नही 
किन हि ० ५, [ 
है । जो एक समय सुख के हेतु होती हे वही अन्य समय डुप्स 
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के निमित्त होती है । ओर उसी तरह दु सनि।भत्त वस्तु सुस हेतु 
भी होती है । यद्द्‌ अ्नेकान्तवाद नहीं तो और क्‍या है १। 
इस तरह बह मद्दाशय कितनेक हेतु बतला कर, अनेकान्तवाद 
सब फो मान्य करना पड़ेगा यह जाहिर करते हैं । नेयायिक् 
अधघकार को तेजका अभाव मानते हैं | और मौमासक तथा 
चेदातिक उसको भावस्थरूप कहते हैं । देसने की बात 
यह है कि आज तक इस का कोइ निश्चय नहीं हुआ | मगर 
आश्रय है कि इस अनिश्चितताममें द्वी जैनधम का अनेकान्त- 
याद निश्चित दोता हे | क्‍यों कि थे तो वस्तु को अनेकान्त 
स्वरूप मानते हैं| बह चीज किसी एक अपेक्षासे भावस्वरूप 
भी है और किसी अपेक्षा से "अभाव स्वरूप भी है। ऐसे अनेकों 
सके विवर्फ कर के उक्त पढित शिरोमणिने भनेकान्तवाद का 
अच्छा सा समथेन किया है | 


(३) 


गुजरात के प्रतिद्ध विद्वान्‌ श्रों, आनद्शकर बापुभाई 
'घुद का अमिप्राय 


प्रोफ़ेसर साइवने अपने किसी एक व्यासयानमें कहा था 
कि स्यादूवाद फा सिद्धान्त एफौरूरण के दृष्टिविन्दु को इसमारे 
सामने उपस्थित फरता दे | शफराचायेने जो अआक्षेप स्याद्याद्‌ 
पर किये दँ उन का सम्बन्ध सूत्र रहस्य के साथ नहीं है। 
यह तो एक मानी हुई घात है कि पिविध इृष्टिपिन्दु से निरी- 
ऋण किये बिना कोई भी पस्तु पूर्णरीत्या हम ज्ञात नहीं कर 
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सकते | और इसी लिए स्यथादवाद उपयोगी व सार्थक हैं) 
महावीर के सिद्धान्त से बतलाये हुए स्यादूवाद को लोग संश- 
यवाद्‌ कहते हैं | मगर में इस बात को स्वीकार नहीं करता। 
स्थाद्वाद संशयवाद नही है मगर वह हमें एक दृष्टिविन्दु देता 
है। विश्व निर्यक्षण के वास्ते हमे पाठ पढाता है । 


(४) 
महात्मा गांधीजी का अभिग्राय. 


सृष्टिसे परिवतेत होता है इसी लिए स॒ट्टि को असत्य 
अथोत्‌ अस्तित्व रहित कह सकते है, परन्तु ( पर्योय भेदसे ) 
परिवर्तेन होने पर भी उसका कोई एक ऐसा स्वरूप है जिस 
रुपमे वह है और इसी लिए वह सत्य है। ( वस्तुगवसे ) 
इस लिए अगर उसको सत्यासत्य कहो तो भी मुझे विरोध 
नहीं है। और इसीसे मुझे अनेकान्तवादी या स्थादवादी 
कहने मे आवे तो कोई वाध नहीं है | केवल मैं स्यादूवाद को 
जिस तरह पहचानता हैँ उसी तरह माननेवाला हूं । शायद 
पंडितवग जिस तरह कहें उस तरह नहीं | अगर वे मेरे साथ 
यादविवाद करे तो में हार जाऊँगा। मेने अपने अलुभवर्स 
देखा हे कि-में अपनी नजरमसे हमेशां सच्चा होता हूँ ओर 
भेरे प्रामाणिक टीकाकारो की चप्टिमे झेठा होता हूं। मगर 

जाननेसे में उनसे सहसा झूठे और प्रपंची नहीं मान 
सकता । सात नेत्रविद्दीनोने हाथी को सात तरह से बताया । 


(२१ ) 


प्येक अपनी दृष्टि से सजा भी था और मृपावादी भी था! 
यह अनेकान्तवाद मुझे वहुत प्रिय ६ | उसी में से में मुसल- 
मानों की परीक्षा मुसलमानों की दृट्टिमे, इंसाइयों की उनकी 
इष्टि से करने फो सीखा | मेरे विचारों को जब कोई अमत्य 
कहता था तब मुझे पहिले बडा ऊोघ आता था। अब में उन 
का दृष्टिविन्दु उनकी नजरसे देस्य सकता हूँ। श्रौर इसी लिए 
में उनके पर प्रेम कर सकता हैं, क्‍यों कि में जगत्‌ के प्रेम का 
भूखा हूँ। अनेकास्तवाद का मूल अहिंसा ओर सत्य का युगल है) 


जनों के सिद्धान्त निष्पक्ष है । 


श्रीयुत्‌ पडित लालचदुभाईने * सरस्वती ” नामक मासिक 
के तत्ीवय का जो स्यादूवाद सम्पन्धि आभिप्राय बतलाया है 
उसमें अधोभागर्मे जनों के सिद्धान्त निष्पक्ष भी है ऐसा भी 
चताया दे | जिस का अवत्तरए यह; दिया जाता है। 


जैनों के सिद्धान्त निष्कज्ष और केवल सिद्धान्त भेद की 
चजदमे आपसे इष्यो-मत्सर आदि से रहित हैं। और 
उसी बास्‍्ने उल्लेख करते है कि--- 


अन्योन्यपत्षप्रातिपक्ष मावादू, यथा परे मत्सरिण प्रवादा३ । 
नयानशेपान्‌ विशेषमिच्छन्‌ , न पचपाती समयस्तथा ते ॥ 


यह शोक भी देमचद्राचार्यने जिनेन्द्र मद्यप्रमु श्री मद्ावीर 
देव की स्तुति फ्रे लिए कहा हे | उसका भावार्थ यद दे छि---- 


( २२ ) 


हे भगवन्‌ ! आप का सिद्धान्त निष्पक्ष है, क्यो कि उनसे 
एक ही चीज अनेक इष्टिसे देखी जाती दे, ऐसा आपने बत- 
लाया है | केवल सिद्धान्त भेदसे ही पररपरमें इेष्यो, मत्सर 
होता है, ऐसी स्थिति स्थादूबादमे नहीं हो सकती । 








समभाव. 


लेनदशेन, मुक्ति का सर्वश्रेष्ठ मास ( साधन ) समभाव 
सानता ६॥। यह मार्ग सच दर्शनवाल्ते फो स्परीफार करने 
छायक हैं। 


दौदहसो चुवालीस म्रयरत्नों के फत्तो समर्थज्ञानी श्री 
दरिभद्रभूरिजी पहते हैं कि--- 


सेय बरोध आम बरोय चुद्धों झ भहय अन्नोया । 
सममावमाविश्ञपा लहेइ ग्रु्ख न संदेहो ॥ 


; ( २४ ) 


श्वेतान्चर हो कि दिगम्वर हो, वोद्ध हो कि अन्य मा्गों- 
नुगामी हो, परन्तु जिसका आत्मा समभावसें रमण करता 
वह निश्चयसे मोक्ष को पाता है | इस में कोई संदेह नहीं 
[ इस परसे स्पष्ट होठा है कि मोक्ष का मांगे किसी का 
रजिस्टर्ड ( 2०८867०० ) नहीं है | कद्दावव है कि-- धारे 
उसका धर्म, मारे उसका हथीआर ” | जो आत्मार्थी जन होता 
है वह हमेशा हंसक्षीरनीर विवेक की तरह मिश्र दूध और जलरुपी 
तत्त्वादत्त्व से दूघरुपी ठत्त्व को अलग कर लेता है और अ- 
तत्त्वरुपी जल ट्याग देता हैं | सांसारिक-मायापूर्ण लालसाओ 
को छोड कर वे अपने आत्माका उद्धार साधते है, और घर्म 
के नामसे अधम की जालसे फेंसकर अधर्माचरण नह करत । 
संपूर्ण विश्व के प्रत्येक धर्मोने मनुप्यमव की दुष्प्राप्पता वंत- 
लाई है । ओर वह मनुष्यमव साथंक करनेकी ओर सलमार्ग 
को जाननकी एकमात्र चावी 'समभाव ! हे। हम नित्यश्नति अडु- 
भव करते हैं कि समुद्र जब मरती की ओर होता है तव जल 
की उठती लहरोंमे हम उस के उद॒र की रत्नराशि को नहीं 
देख सकते मगर जब. वह शान्त होता हू तव हम उस रत्न- 
राशि को अच्छी तरह देख सकते- हैं | उसी तरह मनरुपी 
सरोवर वासनाओं की लहरोंसे अशान्त होता है तव हम 
अन्तर आत्मा को पहचान नहीं सकते | मगर मनोवृत्तियाँ 
शान्त होने पर ही हम समभाव को प्राप्त कर आत्मा के शुद्ध 
स्वरुप को जान सकते हैं | समभाव मुक्तिमहेल का प्रथम दर- 
वाज़ा हे ओर इसीलिए जैन शाल्षकारों ने सामायेक को प्रधान 


9 /2ट 





पाभ्व उपसग 
विश्रमर उरशानारार झबरा 
कम घराव थे स्थायित कम कुयति । 
प्रवुल्तुापाएति प्रचनाप जिरइस्तुउ ॥ 


(२६)... पनच्दिए : 
पद दिया दे । विना समभाव सोक्षप्राप्ति की आशा यह आकाश- 
कुसुम के समान है | इसलिए मोच्षार्थी जीवों को चाहिए कि 
वे अथम समभाव को साधना करें| और वही प्रयत्न हिताचह 
भी हे । और बह भी सत्य ही है कि जो समवाध्यानादिसे 
पूणोनद प्राप्ति के उपायोमे प्रय्ववान हैं. वेही कर्मरुपी मलसे 
रदित होते हैं । और अन्तम शिव-चरमाल को धारण करते 

। मनुष्य जय समतारुप सुंदर सरितामें स्नान करता 
है तन ही उसके दिलके मालिन विचार-बासनाओं फा लय 
दोता है और भी मनुष्य जय अमेद्य समता के कवच को 
मारण करता दे तय ही वह दु'सोसे पर हो जाता है और 
देव, देवेन्द्रों की समृद्धि को इसी समारमे पादा है | वद अ- 
पने आप को सबसे पर समझ कर विपाद के समय उदासी, 
हर के समय आनदी नहीं होता । बह समभाय को प्राप्त करता 
हुआ चिदानदवृत्तिमें सग्न हो जाता है | 


जिसका सन समतारुप अमृतसे प्लावितयुक्त होता दे 
उसको राग्रद्ेपषपी नागाविराज के जहर की वर्षा छुछ भी 
नहीं कर सकती | इमतरद जहाँ समग्ाति की प्धानता है बहाँ 
ही आत्मिक आनद भी होता है। सासारिक लालसाओं को 
धूल्कार के समान्यित महुष्य ही विनेता दो सकता है. । सम- 
अब के * सम ! राच्दमें घड़ा ही मदत्व और गांभीये भरा 
है | उसका बाखबिक अयथे यह दे कि-जिस आत्माके शञानफा 
परिशक तिरभिल्ापा को प्राप्त इुआ दे अथोत्‌ जो शुभ अशुम 


( २६ ) 
प्रवत्तियोंसे पर हैं और जहाँ आत्माक्के धर्मका हो साम्राज्य हैः 


वेही आत्मा समस्थिति को प्राप्त करते ह ! 


समभावी हमेशां सरल स्वभावी दोता और निरमिमान 
ब्‌ रू 
बत्तिवाला होता हैं। जिस तरह वह्‌ शान्तता का ओरक है, 
उसी तरह वह समानता का भी द्योतक हे । 


आत्मवत्‌ सर्वभूतेषु, 4४ पश्यति स पश्यति । 


इस दीव्यसूत्र का अच्छा परिचय करानेवाला कोई हा तो 
चह समभाव लिए मुमछुओ को चाहिए कि वे सस- 
भाव को प्रथम प्राप्त करें यही हमारे कहने का आशय है | 








अहिंसा परमो धर्म. । 


प्रास्ताविक 


अद्िंसा वह स्वभान्य घम दे । कोई भी शास्रझार हिंसा 
में धर्म है ऐसा यता नहीं सकता [ देखो ! महाभारत भी कहाँ 
सके फह्ता है. +-- 


+ झादिसा परमो धर्मम्तथा5हिंपा परो दम | 
अद्दिंसा परम दानमद्देंसा परम तप३॥ 


# एतत्‌ फलमदिसाया भूयश्व छुरुपुटगव ? 
नहि शक्या गुणा वतुमपि यपशतैरपि ॥ ”? 


( अमुशासन पथ ११६ दें अध्याय ३७-४९ ) 


( २८ ) 
अथोत्‌-आईसा वह परम धर्म हू, अहिंसा परम दान पे 
आहिसा वह परम दम हे, अहिसा वह परम तप हे | हे कुरु- 
अ्रछ ! ये सब फल आहईँसा के हैं। अनन्ववर्पां तक आहसा 
के शुण कहते चल्नो मगर पार नहीं पा सकते । 
७3 चल्छ ३ बाप पु 
हिंसाम धरम नहीं होता है 


पिल्या8 जाता इटटापा९ फिठता त्रतानप्रुपएए 0७ ग्रशशश 
8९८ए०एप6 0 उर्णुंप'ए,. 005९४ एटा इए०त् ण्मोष ॥0 
फए०छश' का ग्र०७एछ७ए 3ए6 476 8 धाीशाः 50प्रा०6 37 


अहिंसासे उत्पन्न होनेवाला धर्म हिंसासे पेदा नहीं हो सकता। 
जलमें उत्पन्न होनेवाले सरोज आगसे कैसे पेदा हो सकते !। १७ 
हिंसा का निषेध-- 


8] ह6 ठ'€क्रंपा'.€8 07 [गत देठज़ा ४0 8 रण 
व 8 #2एए7658 बाते िश्56 एक, 


नबयाए गा8 गर0 एणाओंतेकान्माता 8 जाडइ8 रिशडणा 
जि0्पोत €एढए एफ्शए फ्िएए तेणाए्ु तद्वाफ (0). 
कप 6 ३२ जीवों मे 
एक छोटेस कीट से लेकर समथे इन्द्रतक सभी जीवों को 
४5५ ० डे अये 
सुख प्रिय ओर दुःख अप्रिय हे । ऐसा समज कर बुद्धिमानों को 
कहाँ भी हिंसा का आचरण नहीं करना चाहिए | १० | 


अध्यात्मतत्त्वालोकः ॥ 


(२९ ) 


अहिंसा परमो घमे । 

औैनधर्म का यह भी स्वमान्य और सर्वोत्तम सिद्धान्त है | 
बद्द मुद्रालेस भी क्‍द्दा जा सकता दे। जिस के वथालुरुप 
पालनमे जीवात्मा अन्तम अपना साक्षात्कार करता दे। विश्वमें 
मुख्य दो पदार्थ है, जड़ भौर चेतन | ससारी जीवों की स्थिति 
मिट्टीमे मिश्रित सुयर्णेके घरोयर है | सुवर्णमे मिट्टी अनादि समय 
से लगी दै उसी तरद जीव और कम का सम्बन्ध अनादि काल 
से है । सुबर्ण जब आय में तप्त होता है तव शुद्ध भर स्वच्छ 
होता है. वैसे वी भात्मा जय सर्वथा फर्ममलभे मुक्त द्ोता है 
तय दी यद्द परमात्मा फहलावा है। ओर सुक्तगामी दोता दे । 
फमे के उच्छेदर्मे भर्दिसा यह अमोध और अमृल्य श्र दे। 
पाय प्रत जो दया, सत्य, अचौये, श्रषचय, निष्परिमदत्व नाम 
से प्रसिद्ध है और जिस फा स्वीकार उपनिषदोंने भी किया है 
थे सभी अर्दिसामें अन्तर्मोयित दे। और इसी लिए अ्र्दिमा 
बह परम धर्म दे | 

अर्दिसा के दो भेद हो सफ्ते है--(१) रतदया (२) 
परदया । स्वदया अर्थात अपना आत्मा योई भी अशुम विंतन, 
आपरण ओर फाय मे लिपट प जाय ऐसा वत्तन बह स्वदया 
कही जा सफ्ती है। सक्तेपमें स्वदया भर्याव 'आात्मरक्षा करना 
थद है। परदया धअ्रथात्‌ परी फी रता फरना | उनके प्राणों 
को दुर्पी ये दरपा अयवा _ायषों थ्राण व बिमुक्त ते परमा। 
बास्तविछयें परदया सवदयामें ऋन्तमावितद होती ऐ ) क्‍यों हि अन्य 
जीपों पी रणा यह भी अपनी थात्मा ये मुझ पे यारत ६ | 


( ३० ) 


एक समय प्रेसिडेन्ट हुवर कोई सभाम जा रहे थे । सारे 

में उन्होंने सुबर के वच्चे को कीचडमें फंसा हुआ देखा। और 
चह्‌ विचारा मरने की तय्यारीमें था | यह देख कर प्रेसिडेन्ट 
डुवरने कीचडसे जाकर उस विचारे को बचाया । मगर उन 
के सब कपडे कीचड से गन्दे हो गये तथापि वे उस की परवा 
न करते सभा को चले गए | परन्तु उनके ऐसे गन्दे कपडे 
दूख कर सभी समाजन चकित हुए ओर कारण पूछा । उन्होंने 
सर्वे घटना कही। तव सभाजन कहने लगे कि आपने उस विचारे 
पर दया कर के उसकी जान बचाई | तब प्रेसिडेन्ट महा- 
शयने जो उत्तर दिया वह स्मरणमें रखने छायक है । उन्होने 
कह्दा कि मेंने वह जीव पर दया नहीं की मगर उसको देख 
कर भरा आत्मा ठु खो हुई आर मेने अपनी आत्मा के सुख 
के वास्त यह कार्य किया, न कि उस जीव पर की दयासे | इस 
तरह स्वदयास॑ परदया आजाती है | मगर अकेली परदया 
चह कमेवन्ध का कारण होती है | इस लिए उस को अवश्य 
ल्यागना चाहिए | अकेली परदया यानि जो कोई दया का कारये 
कीति ओर सान या ऐहिक लालसा की तप्ति के वासे करना 
यह हैं | इसस पुण्य होता है यह सत्य हे सगर जैसे पाप को 
जञाहलइखला के स्वरूप माना है बेसे ही पुण्यकों खुबरणोें 
शृंखला के समान कहा है । इस लिए दया के प्रत्येक 
कार्य आसाक्त छोड कर करना चाहिए | फलकी आशा भी 
नहीं करना चाहिए | उपाजित पुण्य का भी क्षय करना होता 


पक 


& | आर उस के क्षय के वास्ते जन सान्चर भी करने पडते हैं: 
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ओर इसीमें ससार की वाद्धि होती है | इसी लिए फ्ल की 
इेच्छासे कमी सत्काये लहीं करना चाहिए। और में यद्द 
कहता हू, मैंने यद किया ऐसा मिथ्यामिमान भी सत्काये 
में करमा न चाहिए | इस से कर्मवध द्योता है । निम्ययनय 
की दृष्टिसे देखेंगे तो कोई किसी को कुछ देता नहीं ओर 
कोई किसीसे कुछ लेता नहीं। इस की स्पष्ट समज भ्रीमदू 
मदममद्दोपाध्याय. श्रीयशोविजयली मद्दाराज विरचित ११६४ 
शाथावाले स्तवन की ४१ वीं गाया में दी है। उक्त गाथा 
उसे स्तवन से ले कर अथेके साथ पाठऊों के विज्ञानाथे हम 
यहा देते हैँ । निश्चय नय की दृष्टि से दया का वास्तविक 
स्वरूप क्‍या दे बद्द इस गाथा से समज में आता है| 


दान दरणादिफ भअवसरे, शुभ अशुभ सकल्यपे । 
दिए दरे तु निज रूपने, मुस् अन्यथा जन्पे ॥ 


कोई भ्रतिपक्षी यहाँ शका उठाता है ।कि-अगर यद जीव, 
अन्य जीव को, निश्चय नय की दृष्टित्ति जब दानहरणादिक 
नहीं करता तो जीव को कर्मवथ कैसे होगा ? उस शका के 
निराकरण में विद्वान्‌ उपाध्यायजी महारात्र उक्त गाया को 
सन्मुस्त रखते हैं | गाया फा भावाथे यद्द दे कि-दे चेतन 
सू पीदूगलिक पदार्यों का दान हरणादिक नहीं फरता है। मगर 
जिस समय तू दान देता है तय शुभ सकल्‍प से अपने 
स्वरूप को दान देता दे । आत्ममाव की दानरूप से परिणत्त 
कर के शुमकर्म का उपाजेन करता है। और मिस समय 
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हरणादिक करता है तब अशुभ संकल्प से निजरूप का हरण 
करता है | आत्मभाव को ही अशुभ संकल्प से हरण रूप में 
परिशित कर के अशुभकर्म उपाजेन करता है| हे आत्मा: 
इस तरह तूं निजररुप का ही दानहरण करता हूँ। शुभ अशुभ 
संकल्प से आत्मभाव को दानहरणादि रूप से परिणित कर के 
कम वांधता है ) पोदगलिक पदाथे तेरे से मिन्न होने पर मुख 
से अन्यथा कहते है | वे कहते है कि-मेंने घनादि का दांव 
दिया, मेंने धन चगेरह की चोरी की | मगर जो तेरा नहीं है. 
उस को ते कैसे ले-दे सकता हे ? इस पर से सार यह लेने 
का हे कि वाह वाह, कीर्ति या लालसा के खातर दया या 
परमाथे के कार्य नहीं करते हुए केवल आत्महित के वास्तें 
ओर आसक्ति छोड कर करना चाहिए | गीता में भी श्रीकृष्ण 
अजुन को कहते हैं कि--५ कर्मस्येबाधिकारस्ते मा फलेपु 
कदाचन ” हे अजुन ! तूँ जो कोई काये कर वह आसक्ति को 
छोड के कर-फलेच्छा को छोड दे | सर्च कारय निष्काम वुद्धि 
स आर अहंभाव छोड कर करना चाहिए यही कहने का 
फलितार्थ है और उसी से ही सब्ची स्वदया होती है । 
जो महात्मा लोग आत्मा को केवल ज्ञायक स्वभाव से प्रहण 
करते हैं वेह्दी विश्व में परमसुख को पाते है। “यह कार्य का कर्ता 
में हूं. “यह कार्य मेने किया” ऐसा अहम्‌ पद जब किसी 
पारमार्थिक काये के साथ लगता है तब कर्मवन्ध होता है | इस 
लिए में प्रत्येक काये अपनी आत्मा के उत्कर्ष के वास्ते करता हूँ 
ऐसी उच्च भावना हरणक आत्मार्थी को करनी चाहिए जिस से 


( ३३ ) 


आत्मश्रेय होगा । और इसी से ही गुप्दान की महचा ज्यादा 
है। दया दी मनुष्य का उद्धार करनेबाली है | और वही मुक्ति 
का द्वार है | तुलसीदास तो घुकार पुकार के कहते हैं कि--- 


दया धमम का मूल है, पाप मूल आअमिमान। 
तुलसी दया न छडीए, जब लग घट सें प्राण ॥ 


सभी तप, जप, यम, नियम, पद्याहार, प्राणायाम, धारणा, 
ध्यान, समाधि और योगादि जो योगिर श्रवृत्तियाँ हें वे. सभी 
स्वदया के लिए ही हैं | भयोत्‌ आत्मा की उन्नत स्थिति के 
चास्ते ही हैं.। उस के पालन से आत्मा का कर्ममल नष्ट हो जाता 
है। और अन्त में झात्मा परमात्मा हो जाता ६&। जिसने 
सस्‍्वदया अथोत्त अपने आत्मा को पहचाना है वही यथार्थ 
अर्दिसा का पालन फर सकता है । और वदी सा भुभुछ्ठ है 
ओर बदी विश्वव्य या महार्मा दोने लायक है | आउ्सा प्रथम 
कमेबन्धों से जकड जाता है मगर अद्दिसा से वह स्ववत्न दो 
सकता है-आत्मा फा ओजस प्रगट होता हे और उस 
की सामथ्ये बढ़ती है । मायिक, पोद्यालिक, आसुरी और 
पाशविक बत्त ये सब अज्ञानता यानि हिंसामें से पैदा होता 
है। अर्दिंसा जितनी भ्गल द्वोवी है उतनी द्वी आसुरी आदि 
भृत्तियाँ कमजोर द्वोती हैं. और आत्मिकसामर्थ्य वृद्धि को 
पाता है | द्िंसायछ बद्द पशुवत्व है | अद्विंसायल बह सालिक 


बल है | रावण वज्षेए्ठ यानि आसुरी बलों फा अधिष्ठाता था 
३ 
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मगर उस को श्रीराम जेसी महा व्यक्ति के आगे हारना पडा 
ओर समसंगण सें अपना अस्तित्व मिटाना पडा । इसलिए 
आसुरीबल्न चाहे कितना सी क्यो न हो मगर सात्विकवल 
के आगे वह ठहर नहीं सकता । मेघाच्छ्षिन्न सू्े जेसे मेध- 
खरणडो से मुक्त होता है वैसे बेसे उस का तेज बृद्धि को पाता है 
उसी तरह आत्मा का आ्सावल जितना बढता है उतना उस 
का सामथ्ये वृद्धि को पावा है। अहिंसावादी हमेशां अपना 
आत्मा का सामथ्य अहिसा के वल से बढाता जाता हैं. तब 
हिसावादी अधर्माचरण से पापकर्म को बढाता हे ओर अज्ञान- 
रूपी अंधकार से अशुभ कर्मों को पैदा कर के निस्तेज होता है। 
जो अहिसक है, सत्यत्रत के पालक है. वे ढुःख और विपाद के 
बादल उमड आने पर-कष्ट की वर्षा होने पर भी अपने ब्त 
से तिछू भर भी पीछे नही हटते थे, वे चूपचाप ढुःखी को सहते 
न 


बे « 
है और दूसरे के कल्याण की भावना करते रहते दे । 


6. 


अहिसा के उच्च तत्त्व आत्मा की उन्नत स्थिति को श्रात्त 
करने के लिए-परमात्मद्शा को पहुंचने के लिए है। अतः 
किसी स्वरूप से किसी बिपय से उस को यथास्थित पालन 
करने में आवे तो अहिसा के प्रमाण में इच्छित लाभ को 
विना दिये नहीं रहते | गुड हमेशां मीठा होता हैँ और जब 
कभी उस को चक्खो तब वह मौीठापन देता है। इसी तरह 
अछविसा का केसा भी पालन हितावह ही होता है | माता भारती 
के वीरपुत्र महात्मा गांधीजीने जो देश की आझादी के लिए 
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अद्दिसा का अ्रमोष शस्त्र हाथ किया दे और भारत की उन्नाति की 
छुती दाय कि है उसी से ६ी विजय है ऐसी भारत की भाज 
की परित्यिति देख कर दम कद्द सकते हैं.) हिंसा में हमेशा 
भय रहता है | भय से मनुप्य कायर हो जादा हे और फायर 
हमेशा पराजय को पाता है । जब 'द्दिसा में हमेशा 
तिर्मीझता रहती है | निर्भाझता हिम्मत फो पेदा करती 
& और दिम्मतवान एमेना जय पावा दै। दिंसा ४ पाप 
के वैसे फ्भी प्रभुता नहीं छातें” उस की तरद्द कभी सुसत 
को देनेवाली पी दोती । उमर से पापपुछ का मध्य दोता है 
विस पो प्रिना सहन किये चलता नहीं। इसलिए सत्यशीक्षों 
यो सत्यपाज्षाय ये किए अर्दिसा से घमी विचलित द्वोता नहीं 
चादिप । मसत्यशील पर आफ्ते आती है, सफट पी आधी ज्स 
फो परेशाय परती हे, जान का खदरा भी दो जाता है मगर यह 
कमी फ्रोध नहीं परता, गुन्देगार पी ओर प्रेम की निगाह 
से देखता एऐ और हर की अशाएता पे लिए यह अफ्मोस 
करता दे) भी पीरपमु पो जब चढसीशिक काटता दे और 
विददया कर। पर गद्याभयु पो अविचछिय देस फर फिर छाटवा 
है प्र मदाप्रभू ररणामयी आद बाणी से पदते एँ-/ घह- 
इशारु  शाय दा, शान्व हो । ” थेरी ये सामने ऐसी उमा 
ह। धारण करोंदाले ही विश्वदय ऐे। सफो दे और ये ही सये 
इमाशाए और भदिमरझ £। णड्० सपय गत पहुभाल गुे 
अप श्रगुर क धाम में भ्रमण फरे हुए परे) चयावत' वन 
चोनों की माय मे भेद हुई । मगर असर के हिल ५ पुनिषर 
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को देख कर वैरापि भडकने ऊूूगी | ““ इसी दुष्टने मेरी वेटी 
का त्याग किया है और उस विचारी को परेशान कि है” 
एसा विचार कर के मनिवर्य जब तपश्चर्या में थे तव उन के 
मस्तक पर आग से भरी सिगडी रख दी । मुनिजी शोचन लग- 
४ अहा ! यह सज्जन मेरे केसे उपकारी है ! संसार में ता उन्होने 
मुझे कुछ भी नहीं दिया मगर आज तो उन्होंने मेरे शीर पर 
मुक्ति का ताज पहिना दिया। ” कैसी उदात्त भावना ? इस तरह 
जब विल्कुत्त अहिसक वृत्ति पंदा होती हैं और संकट का झा ड्या 
चरसने पर भी जो कभी क्रोध नहीं करता ओर दयाकी भावना 
करता हे तव ही चह महापुरुष हो सकता है ओर वह जगदूवंध 
हो सकता (ने कसे का स्वरूप पहचाना है, आत्मशर्क्ति 
ओर सामथ्ये का अनुभव किया है वे तो समजते हैं. कि जितने 
ज़ड कमे नष्ट होंगे उतनी आज्ञानता का लोप होगा । जितनी 
पाशवब्तति कम होगी उतनी आत्मप्रभा ज्यादह फेलेगी | जितना 
सेयम॒ ज्यादह होगा उतना ही आत्मसामथ्य ज्यादह होगा | 
इस लिए इस भव मे, परभव में या भवोभव में भी कमी 

सा का आश्रय नहीं ज्ेना चाहिए। उस का सकत्प ९ 
छोडना चाहिए | उस से भी जो ब्रतधघारी है, सत्यत्रत के 
पालक हैँ उन को तो सत्य के छिए शारीरिक कष्टी को हंसते 
हँसते सह लेना चाहिए | ओर हिसा का कभी आचरण करना 

नहीं चाहिए। आत्मा तो असर है| वह कसी मरता नह | 
शरार तो वस्थादिक की तरह अनित्य है| आत्मा सहसख्नी भव 
रूप वंधो में फैंसता आया है और जब तक सत्यमागे को 


च्माशीलता का आदर्श ह्टाव 





श्री मनसुद॒षा 
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नहीं जायगा वहां तक फेंसता रहेगा | इसलिए आत्मार्थी को 
चादिए कि हमेशा आदिसा का पालस करें | अहिंसा से हो 
भवरपी अरण्य नष्ट होगा | ससार में कोई एसा उच्च पद नहीं 
है, कोई स्थिति या सिद्धि नहीं है कि जो अहिसक प्राप्त न कर 
सके । भौर जो अद्दिसा अनेक भय में भी दुर्भ मोक्षसपात्ति 
फो दिलाने के लिए समर्थ है अगर उस से स्वराज्य या तुच्छ 
ऐसी राजलद्मी मिल जाय तो आश्रये क्‍या है ? 


अपना प्यारा आयोवत्ते पुरापे जमाने में अआरददिंसा के उच्च 
तक्त्वों के पालन से द्वी उन्नत था | मगर जप वे तत्त्व हमारे 
व्यवद्यार में से कम हुए तब द्वी हमारी अ्धोगतिने यद्वों अपना 
अदा ज़गाया दूँ | 


प्रकृति से द्वी हमारा स्वभाष दूसरे का घर जलता 
हो तो पचाने का हूँ । यद्यपि यह परमार्थ शअन्छा दे, मगर 
हमारा धर करों कद्दों ज्ञ रहा है उस की भी परवा फरनी 
चादिए । अथोत्‌ पर जीवों फो बचाना यह सत्कार्य है मगर 
हम हमारी आत्मा की जो द्िंसा फरते हैं और उस की परवा 
नहीं फरते वहा शाच की कथा दे और यही घात अदिंसा विपयक 
हमारी अक्वानता बताती दै। याकी सच्चा अहिंसक कभी असत्य 
कह फर दूसरे को दगा नहीं देता, छल-प्रपच से दूसरे को 
टगता नहीं । किसी भी कपाया में ज्यादह फँसता नहीं और 
कभी विश्वासघात करता नहीं । सक्षेप से वह कभी किसी के 
दिल को दुःसी नहीं फरता । वह जानता है कि इस में आत्म- 
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हिंसा होती है | ओर आत्महिंसा का फल्न संसार में अनन्त 
समय तक चक्कर लगाने का होता है | ओर आत्महिंसा के 
त्याग के सिवाय कल्याण की आशा आकाशकुसुम के बरोबर 
६3 प चर कप ० अर कि 
हैं | यह लिखने का आशय केवल यहीं हे कि हरणक का 
अहिंसा पालन में सावधान रहना चाहिए, अपनी आत्म- 
हिसा न हो उस की हमेशां चिंता रखना चाहिए, जिस से 
सनुष्यसव की साथेकता हो जाय | 


अहिसापालक मद ही होता है | कायर या अधम लोग 
उस को स्पशे भी नहीं कर सकते । मारना हरएक जानता है. 
मंगर मरना कम जानते है । दूसरे की खातर प्राण विसर्जन 
करना यही आत्म-सामथ्येवान का कतव्य है। और सत्य के 
खातर ही समपेण करते से आत्मविभूति हे। हमारे कितनेक 
शुजरसाक्षर भाई जेनो की अहिसा को अनादर की-दृष्टि से 
देखते है मगर वार्त्तमानिक परिस्थिति को देख कर वें समज 
गये होगे कि अहिंसा क्‍या चीज है ? अहिंसा का पालन कौन 
कर सकता है ? निरबेल या सबल ? | हमारे सुभाग्य से, देश 
ओर विश्व के सोभाग्य से आज वह परम धर्म जगप्रसिद्ध 
हो गया है। और अन्त मे प्रभु महावीर के इस अमोध धर्मो- 
पदेश से जगत्‌ अपना कल्याण करे यही हमारी इृष्टदेव को 
विनति हे | 


“-+अफर--- 





विज्ञान विषयक 


जैनदर्शन जैसे अपने सर्वमान्य सिद्धान्तो से सर्वोत्तम है 
जैसे उसमे विज्ञान के गहरे प्रदेश में मी अच्छा सा प्रकाश 
डाला है और इस से वह्द सर्वक्षकथित है. एसता भी दावे के 
साथ कद्द सकते हैं । 


उत्तराष्ययन आदि महान आागमों के श्रथ में श्री गौतम- 
स्वामी सगवन्त श्री भद्दार्धरिस्वासी फो प्रश्न करते हें. कि-.* हे 
प्रभु ' घालक भाता के उद॒र में फेसे रहता है ! क्‍या आदर 
करता दे ? ” ऐसे ऐसे यूढ प्रश्न उन्दों ने पूछे हें जिनके जवाब 
प्रभुने बहुत अच्छी तरह से दिये हैं| डोक्टरी अभ्याप्त यो 
को भी मेरी सलाह दे कि उन को! भी किसी अच्छे जिना- 
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गसज्ष के पास जिनागमों को देखना चाहिए | में कोई आगर्मों 
का अभ्यासी नही या कोई विद्वान नहीं, परन्तु जो कुछ पढने 
मे आया उस का आंशमात्र यहाँ देता हूँ | इस परसे पूज्य 
अरहत्तोंने विज्ञान विषयक कया २ कहा है वह भी में नहीं कह 
सकता | केवल विज्ञानवेत्ताओं को कोई अच्छे आगमनज्ञ के 
पास उस को पढने की जरुरत है| इतना ही कहना यहाँ 
काफी होगा । 


यह तो प्रत्येक को सुविद्ति है कि प्राचीन समय में आज 
की तरह सक््मदशक यंत्र नहीं थे ओर वे नि.स्पहियों को उन 
की आवश्यकता भी न थी । जिस का दिव्यज्ञान विकसित हे, 
जो इन्द्रियातीत ज्ञान के धारक हैं, जो सर्वेज्ञ हे वे अपने ज्ञानमें 
सब छुछ देख सकते हैं । भूत, वत्तेमान और भविष्य उन की 
नजरो के सामने होता है। 

अब जेनद्शेनकथित विज्ञान की रुपरेखा यहाँ देता हूँ। 


(१) जल के एक बिन्दु में असंख्य जीव है. ऐसा जेन- 
शास्त्र कहता है । उस में तो यहाँ तक लिखा है कि अगर वे 
जल के एक बिन्दु के जीव अगर कपोत के जितनी देह धारण 
करें तो जम्वूछ्वाप मे वे रह नहीं सकते । 


आप पे 

इस विषयक चच्चों जब मेंने तासिहाचार्य की तरफ से प्रका- 
शित “ महाकाल ” नामक सासिक से पढी तब मुझ को ज्यादह 
विश्वास हुआ । न्सिहाचाये के संप्रदाय की ओर से प्रथम वह 
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सासिक प्रगट होता था भर श्रीयुत छोटाज्नाक जैसे बाहोश, 
विद्वान और साक्षर के मत्रीत्व में प्रकाशित होता था | वह 
मासिक गुजरात में अच्छी रयाति प्राप्त कर चूका था | 


(२) वनस्पतिकाय को जैनशासत्र एकेन्द्रिय जीव मानता है। 
जिसका निर्णय श्रों वोझने प्रयोगों से जगत को कर दिसाया 
है और सिद्ध भी किया है कि जैसे अपने को सुप्र दुस 
होता है उसी तरद्द उसको भी होता है। मनुप्य के सदश कि- 
सतनेक गुण वनस्पति में भी है | “ द्वास्यवन्ती ” हसती हे, 'रुदन्ती' 
रुदन करती दे, लब्ञावन्ती शरमाती है।इस तरह वनस्पति 
भी मिनर भिन शुणयुक्त नजर आती है। जैनशाल्त्र पृथ्वि अप- 
सेड-बायु 'और वनस्पति आदि एकेन्द्रिय से लकर पचेन्द्रिय 
तक-पर्थात्‌ समस्त ससारी जीवों में आद्वार-निद्रा-भय और 
मैथुन ये शुण सामान्यतया मानता है । 


(३) कदमूल आदि अमच्य अनन्तकाय ्े। रजस्‌ और 
तामस्‌ गुण के पोपक हू । कारण यह दे फि वे जमीन में पैदा 
होते दूँ और वहां सूर्य का प्रकाश पहुँच नहीं सकता। इस किए 
उस में जीव होते हैं | इस बात का समर्थन सायन्स भी करता 
है | भौर इसी कारण से जैनशाश्र उस फो अमदय मानता हैं | 
आत्मार्थी जीव को तो वद्द अवश्य छोड देना चाहिए | पुराणों 
में भी उस का अच्छा उल्लेस है मगर शाल्त्रों को देसने की 
किस फो गरज दे ? कदमूलादि अमदय पदाथे बिपयपोपक होते 
हैं । किवनेक चरपी-मेद को बढ़ानेवाले दोते हँ। कितनेक 
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5. हे च््ट | सन 
तामस्िक प्रकृति की वृद्धि करनेवाले होते हैं। संक्षेप में वे 


तामसिक व राजसिक अ्रक्तात्ति के पोषक होने से धर्माचायनि 
उस का निषेध किया है। 


आलू यह्‌ चरवी को वढानेवाला है ऐसा अभिगप्राय एक 
अमेरिकन ने हाल मे ही दिया हे और वह अभिप्राय अमें- 
रीका में प्रकाशित “ फीझीकल कल्चर ” नामक इग्लीश मासिक 
सें ( जिस की एक लक्ष प्रतियों निकलती हें ) आया है जिस 
का अवतरण हम यहाँ देते है । 


शक, हैं, कै, सिक्चणशा छाप के शिजछंएशंं एंपॉप7९ 
“ पशएप्थण 4928 ? -- पु एज ९88९ 3". त800ए6ए८वै 
ग्॥ 979 शेप्रशश्गारु पर0ण ग्राए ऐैश्सॉं5_ ज्ञं0०७. >88व 
8ण0 ए080068, | ९०गयोते ब्ोेए8 णी ४॥8 ४5०९४४ 48 जग) 
एछ&8 80ज्ञाए8& 776 एफ ?” 


फीझीकल कल्वर मे मी. एल, एम. हेनर १९२८ के 
फेन्नआरी के अंक मे लिखते हैं कि खोराक में से भेंदे की रोटी 
ओर आलू को छोड देने से में अपनी ज्यादह चरबी को कम 
कर सका हूँ जिस से में परेशान था और जो मभेरे प्र्येक 


काये में आलस्य को लाती थी | 
(४) जैनशासत्र कहता है कि पुरुष के एक दफा के 
स्रीसंभोग से नव-लक्ष जीवों का नाश होता है। 


इस के समथेन में वात्तमानिक विज्ञानशास््र कया कहता 
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| 
है वह देखें । अमेरीका से प्रकाशित “ फीक्षीकछ कल्चर ”? के 
१९६१८ के फेतुआरी के अक में ८६ नपर के पन्ने में इस तरह 
लिया हैं | 

+ [६ 38 €छगरणबौश्वे शिक्क॑ & आहुएगरा5 हल्बगिए परषा 


व९१वैणड्ु & णठ्ाश] पर ते७एश०एृूड 0 076 00 0छ० गा 
प्राणय छशाहडां०208 8६ 8 तह ? 


ऐसी गिनती करने में आई है कि नियमित जीवन और 
तदुरस्तीवाले पुरुष के वीये में एक साथ १० से २० ल्क्ष 
तक ' स्पर्मटोझाशआा ! ( मनुष्य के जीव बीज ) पेदा होते हें । 


(५) आकाश द्रव्य अरुपी है । * अवकाश प्रदान ” यह्‌ 
उस का धमे है। मगर नैयायिक उस को शन्द का गुण 
मानते हें, जिस का विरोध लैनशास्रोंने किया है। हम सोच 
सकते हें. कि शब्द जो सपी है, पोद्गलिफ दे वह आकाश 
जैसी अरुपी चीज का गुण केसे द्ोा सकता है. ? * वायरलेस 
रेलीप्रापी *, * रेडीओ ?, “टेलीफोन !, 'प्रामोफोन', तार आदि 
विज्ञान की नई गोजें शज्द के पौदूगलिकत्व फा समर्थन 
करती है | सेनदशन शब्ठ को भी सूच्रम पुदूगल परमाणुओं से 
बना हुआ स्कन्‍ध मानते हैं| और शज्द का पुद्गलत्व सिद्ध करते 
हैं. अन्यथा शत को दम पकड नहीं सकते | पुदूगलरुप से 
बह चोदद लोक में व्यापक माना जाता दे | रेडीयो नामक 
थनत्र शब्दों को हजारों माईल तक सुना सकता है । और भी 
आशा दे फि बह शब्द फो इस से भी दूर सुना सफेगा। जैन- 
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दा हे /5 रे 45 
दशेन अन्य दशेनों स कितना अ्रग्नगामी हू वह इन निम्न 
लिखित बातो से हम समज सकते हैँ | 


दर 


यह जगत्‌ संकल्प विकल्प की सृष्टि से पैदा होता है। 
उस के मूलरुप ' शब्द को ” कोई दशनवाला आकाश का गुण 
चतला कर “ सत्य ब्रह्म जगन्सिथ्या ” अथोत त्रह्म हैँ. वही 
सत्य दे ओर जगत्‌ मिथ्या है ऐसा सानते है | और इस 
जगत को नामरुपमय मान कर-उस को स्वप्नतुल्य-अमतुल्य 
समान कर उस की उपेक्षा करते है | ओर उस को काई सत्य 
नहीं कहता बसे उस को कोई असत्य भी नहीं कहता या 
सत्यासत्य भी नहीं कहता मगर “ यह कुछ है” ऐसा कहते हैं । 
आर ऐसा कह कर के स्ष्टिकतेत्व का फंदा इश्चर के गले से डाल 
देंते हैं | परन्तु वास्तविक से वेसा नहीं हे । संसार त्थाज्य है 
ओर आत्मा का परसात्मपद्‌ प्राप्त करता यही अन्तिस ध्येय हे 
ऐसा उस सूत्र का अर्थ करना योग्य हे सगर इस से जगत के 
अस्तित्व का इन्कार करना यह भूल है । “ पहले कुछ भी 
नहीं था, शून्य में से जगत्‌ पेदा हुआ । इईशवरने उस को 
बनाया ” यह कहना भिथ्या दे और अज्ञानता को बतानेवाला 
है । इश्वस्ने अगर जगत को बनाया होगा तो वह्‌ किसी जगह 
तो अवश्य खडा रहा होगा। 

इस पर से सिद्ध होता हें कि पहले जगत तो था। 
चेदान्त के निपुण अभ्यासी स्वामी रामतीर्थ कहते है. कि जो 


रु 


किन. बे 4७ रु शा 
ऐसा कहते हैं. कि इंश्वस्न जगत्‌ बनाया वे घोडे के पहिले गाडी 


( ४० ) 


रखते हैं | ऐसा फद कर स्वामीजी उन का उपह्यस करते हैँ । 
झैनद्शन तो मानता है फि-ससार अनादिकाल से ऐसा ही 
घला आया है । वद्द कदापि भव्यों से शून्य नही हुआ, ना 
होगा । मोक्षमा्ग भी कमी बंध न हुआ और कदापि होगा भी 
नहीं | दोनों शाश्वत फाल से विद्यमान हैं और रहेगा | अब इस 
से नतीजा क्‍या निकला वह देखें | यह जगत्‌ नामरुपमय है 
ऐसा कद्दकर अन्य दाशनिक घूप हो जाते है । परन्तु सर्वश्ोंने 
वो नामरुप कैसे दोता दे? जगत्‌ फी विचितर-रचना क्नि किस 
यारणों से होती है। वह स्पष्ट रीतिसे यताया है और इसलिए 

कमे फिल्सुफी के सेंकढों प्रथ पढे हैं, जिस में बिना सर्वेक्ष फोई 

घचुपात भी नहीं कर सकता | परन्तु उस फे अस्तित्व फे वास्ते 

त्रिपदी पा सिद्धान्त उन्द्रोंने जगत समक्ष रक्‍खा है। प्रिपदी 

फा सिद्धान्त यह दे कि-पेदा छोना, नाश दोना कौर सिर 

रहना। थे धमंवाली यस्तु * सत ” फ्द्दी जाती दे | ( उत्पादब्यय 

भ्रोग्ययूज सत्‌ ) | इस लिए जो जगत यो “यह घुछ है ? 

ऐसा मानते एं थे सतययादी नहीं हैं । 


पंचभूत पिपयफ मान्यता भी उप फी भूलों मे भी नगर 
आती हैं | फेषज्ष पल्पना पे अश्व दौदते नतर आते ६ । हम 
यहाँ रस का उल्नस फरे हें । 
सृष्टि बदेत्ववाद की मान्यता 


अय्याश्त माया में चेतन पा परिसुस्ण होते से रस फे 
हप प्रधात साया द्रब्य ( लो य्तेमाय चूष्टि रघया के पदिल्े 


(४६ ) 


स्तव्घ था ) में क्षोम पंदा हुआ । इस कज्ञोस से सभी जगह सूदम 
परसारु हो गये ओर फिर उस परमाणुओं में रही उत्सारक 
ओर आकपेक शक्तियों जागृत हुईं | उस से वे सब परमाणु 
'एकट्धे हुए और उनका भिन्न भिन्न समूह वने | इन समूहों की 
समूह क्रिया के समय एक एक मध्यविंदू की ओर अन्य पर- 
माणु आकर्पण से आते है और तव सूक्ष्म आधात से सृक्ष्मतम 
शद्ग (व्वनि) पेदा होता हे यह स्पष्ट हूं। माया के यह प्राथमिक 
विकाररुप द्रव्य को आकाश कहते है| उसका खास गुण 
शब्द हैं| ओर उसका स्वरुप अवकाश है| और फिर शद्गगुण 
सहित आकाशद्रव्य की उत्पत्ति के बाद उस के कितनेक पर- 
सारुओं में विशेष गति पेदा होने से ज्यादह आधात 
(स्पर्श ) पैदा हुआ और उस से यह द्रव्य के परमाणुओं से 
अग्नितत्त्व की उत्पत्ति हुईं। ओर अग्नितत्व के कितनेक 
परमारुओं में से रसरूप जलतत्त्व की उत्पत्ति हुईं। ओर 
जलतत्त्व के कितनेक परमाणुओं में से प्रथ्वीतत्त्व पेंदा हुआ। 
इस तरह आकाश-वायु-अग्नि-जल ओर प्रथ्वी यह पांच 
तत्त्वों के परमारु अथोत्‌ तन्मात्रायें प्रथम उत्पन्न हुई | ये सब 
पंच सहाभूत कह जाता दे | सृष्टि रचना के आरंभ में कत्तोके 
चेतन का अव्याकृत माया में स्फुरण होता हे। और क्षोभ 
हाने के वाद परमाणुओं की आकपक् ओर उत्सारक शक्तियां 
जागृत होती है । ओर परमारु के समह टकराते हैं, उस से 

ध्वनि होता हैं ओर फिर वायु होता है | 
« योग द्वाकर 


( ४७ ) 


यह ईश्वर माननेवाले को ठीक होता है। और वह फेवल 
कल्पनासृष्टि के तरग मान हैं | ओर यह कथन सत्य नहीं हो 
सकता | क्‍यों कि प्रथम ईश्वर सृष्टिकत्तों नहीं दो सकता | और 
जो सर्वेज्ष, निष्किय प्रभु है उस का अज्याकृत माया में स्कुरण 
कैसे दोगा ? साख्यादि दाशैनिक भी इस का विरोध करते हैं । 
फिर इस कथन को सत्यता का आधार ही कहाँ रहा ) भूत 
शब्द ही बतलाता है. कि वह फोई जीवबाला बीजक दोना 
चाहिए । जैनशास्त में पृथ्यिकाय, अपृकाय, तेउकाय, बायु- 
काय और चनस्पतिकाय ये पाच प्रकार के एफ्ेन्द्रिय जीव कद्दे 
हैं । उस के सूच्म और वादर दो प्रकार कट्दे हैं.। जो सूह्म है. 
चह्द चोदृद्द राजलोक में व्यापक है। वे जलाये जल नहीं सकते, 
तोड़ने पर तूढ नहीं सकते, केवल सर्वज्ञ या टिज््य चक्ुधारी 
उस को देस सकते हें | चमेचछु से थे देखा नहीं जाता | और 
जो प्रादर हैं बे स्थूल होने से सभी देख सकते हें। ऐसा 
मानने से ईश्वर को भूत बताने की परेथानी नहीं दोती। वे 
भूत्त एकर्में से दूसरे नहीं हुए मगर व्यक्तिहप से वे स्व्रतत ही 
हैं| उन के शाों के अये से भी यह सिद्ध द्ोता है । उन के 
भेद भी भिन्न मित हैं. और थे शाश्वव भी हें । जिनेश्वर महा- 
अझ्ने जगत में ६ द्रव्य दी बतलाये हैं | वे सर शाश्वत हैं और 
डउपका अभ्यास दरएक मुमुझु को जरना चाहिए। ६ द्रव्य ये हें। 


१ धर्मास्विकाय ( गतिक्यापरिणत द्रव्य ) 
२ अधमौस्तिकाय ( स्पितिक्रियापरिणव द्रव्य ) 


( ४८ ) 
३ आकाशास्तिकाय ( अचकाश देनेवाला ) 
४ पुदुगलास्तिकाय ( पुदूगल जिस का गलना, पडना, नाश 
होना, मिलना, आदि स्वभाव हैँ वह ) 
५ जिवास्तिकाय ( अनंत वीये ) 
६ काल ( नवीन और प्राचीन पुदूगरललों का कारणमूत जिस 
को उपचार से द्रव्य कहते हे ) 
तात्पर्यं---जेसदशन विपयक कुछ लिखने का आशय यह 
हैं कि-विश्व से सत्यशोधक प्राणी सत्य की खोज करे । ओर 
हंस क्षीरनीर विवेक की तरह सार वस्तु को ग्रहण करें । और 
जैनद्शेन कित्तना विशाल है, वह सर्वेजक्षकथित है, किसी भी 
कब] ८ कप ९५ कप ० वैसे 
दोपापात्ति से दूर है, उस के सिद्धान्त सर्वेमान्य हो सके वैसे 
+2 ७ कि ८5 ० कि 
हैं, उस में संकुचितता को जरा भी स्थान नहीं है ऐसा समजे 
ओर यही कहने का अन्तिस ध्येय हे । 


प्रसिद्धकत्तो. 








जैन तख्सार सारांश, 
-...+४६७----- 


हितीय विभाग- 


ओऔमान्‌ खरतरगच्छीय वांचक उपाध्याय श्री ध्वरचद्‌ 
विद्युध विरचित 


जैन तत्वसार 
( शुजर अलुवाद-रहस्थ ) 
प्रथम अधिकार 
आत्मा और के का स्वरूप 


सशुद्धसिद्वान्ममघीशमिद्ध, श्रीयर्धमान प्रणिपत्य सत्यम्‌ । 
कमोत्मपच्छोचरदानपूरे, किड्दिद्‌ विचार स्वविदे समृद्दे ॥ 


है. 


( «० ) 
अर्थ--जिस का सिद्धान्त संशुद्ध अथोत्त दोष रहित है, 
ओर जो ज्ञानादि अतिशयों से द्वीत है ऐसे सत्य परमेश्वर श्री 
वर्धमान स्वासी को नमस्कार कर के स्व (आत्मा) ज्ञानार्थ कर्म 
ओर आत्मा संबंधी प्रशोत्तर पूरक कुछ विचार बतलाता हूँ । 


आत्मा, ऐ 

प्र--आत्मा केसा है ? 

उ--आत्मा नित्य, विभ्ु, चेतनावान्‌ ओर अरूपी है | 

प्र--आत्मा नित्यानित्य किस तरह है ! 

उ--आत्मा द्वव्यरुप से नित्य हैं, ओर मनुष्य, देव, तिये- 
चादि भवग्रहणुरुप पर्याय से अनित्य हे | 

प्र--विभु अर्थात्‌ क्‍या ! 

उ--बिश्यु अर्थात्‌ व्यापक, जिनमे सर्वत्र व्यापक होने की शक्ति 
होती हैं, परन्तु सामान्यतः स्वशरीर में ही व्याप्त दोकर 
रहता है । 

प्र--चेतना का क्‍या अर्थ है ! 

उ--सामान्‍न्य ओर विशेष उपयोग को चेतना कहते है | 

ग्रू--अरूपी का क्‍या अर्थ दे ? 


उ--अरूपी अथांत्‌ रूप, आकार, आकृति या मूर्ति रहित को 
अरूपी कहते हैं | जिस को वशु-गंध-रस ओर स्पर्श 
नहीं होते वे भी अरूपी कहलाते है ! 


(५१) 


कम 
भ्र--कर्म कैसे होते हूं ९ 
उ--कमे जड, रूपी और पुदुगल परिणामवाले दोते हैं । 
अ्रू---जड ह्िसको कद्दते है 
उ--जो चेतना से रदित है वह जड हैँ | 
प्र--फर्म कैसे हें ? 
उ--फर्म रूपी हैं| ( फर्म रुपी है मगर अति सूक्ष्म होने से 
घर्मचचुओं से उस को नहीं देस सकते, केवल- 
ज्ञानी उस फो देस सफते हैं. ) 
अ--पुदुगल किसको कद्दते हैं ? न 


उ--पुदुगए 'अथो प्‌ पूरण, (सकन्‍व की दृष्टि से मिलना) और 
गलन ( क्षय द्ोनेयाला ) स्वभाव जिस पा दे उस फो 
पुदूगल पद्दते एं । 
जीव 
अ--जीष कितने हूँ १ 
उ---तीय अनन्त हैं । 
प्र--जीब फे कितने भेद हैँ चोर थे फोन फोन से दें 
उ--जीव के दा भेद ईँ। (१) समारी (२) सिद | 
अ--ससारी जीव फ्सि को फहते हैं * 


( «२ ) 
उु--जो कमे सहित है वह संसारी जीव हैं | 
प्र-- सिद्ध के जीवों का क्‍या लक्षण हैं ! 


उ--जो संपूर्ण कर्मों से रहित होते हैं. वे सिद्ध के जीव 
कहलाते हैं | 


प्र--संसारी जीव के मुल्य कितने भेद हैं.। और 
कौन से हैं. १ 


उ---संसारी जीवों के झुख्य दो भेद हैं। ( १) स्थावर 
(३२) तरस | 

प्र---स्थावर के कितने भेद हैं. और वे कौन कौन से हैं. ९ 

उ--स्थावर के पांच भेद हैं। (१) प्रध्वीकाय, (२) अपकाय, 
(३) तेउकाय, (४) वाउकाय, (५) बनरपतिकाय | 

प्र--इन्द्रियाँ कितनी हैँ और उन के क्‍या नाम हैं ! 

उ--इन्द्रियाँ पांच हैं। ( १) स्पर्शन्द्रिय (२) रसेन्द्रिय 
(३) घाणेन्द्रिय ( ४ ) चह्रिन्द्रिय ( ५ ) श्रोत्रेन्द्रिय | 

प्र--त्रस के कितने भेद्‌ हैं ओर वे कौन कौन से हैं ! 

उ--ज्स के चार भेद है | (१) हीन्द्रिय (२) त्रीन्द्रिय (३) 
चतुरिन्द्रिय (४) पंचेन्द्रिय । 

ग्र-- स्थावर किस को कहते हैं ९ 


उ--जो स्थिर रहता है वह स्थावर हैं | 


कौन 


हि ५! मै 


( ५३ ) 
अ--न्रस जीव किस को कहते हैं १ 
छ--जो स्वयं गति-विगति, चलता-फिरता दूँ उस को त्रस 
कहते हैं । 
प्र--किस इन्द्रिय में कोन से जीव होते हैँ वह बतलाओ ? 


उ--श्थ्वी-जल-अपि-वायु-वनस्पति यह सब जीव एके- 
न्द्रिय कहलाते हैं | कृमि आदि जीब द्वीन्द्रिय | चींटी 
आदि जीष भत्ीन्द्रिय | भ्रमरादि जीव चत॒रिन्द्रिय और 
देव, मनुष्य, मारक, पशु, पस्ती, मत्स्य, सपे, नकुछ 
आदि पचेन्द्रिय कहलाते हैं । 


पअ-- पचेन्द्रिय के कितने भेद हें और उन के नाम क्या है ? 

उ--चार भेद हें । (१) देव (२) मलुष्य (३) नारक 
(४) तिर्यच | 

प्र--बनस्पति के मुख्य फ्ितने भेद हैं और उतर के मास 
कया दे? 

उ--बनस्पति के भुझ्य दो भेद हैं |(१) साधारण (२) प्रत्येक 

प्र--साधारण वनस्पतिकाय किस को कहते हैं १ 

उ--जिस फा शिर, जोड और याठ शुप्त होती है अथवा 
जिस के एक समान हकडे दे सकते हैं अथवा जो 
सन्तु रद्दित द्वोते ६ अथवा जिस को फाट देने पर भी 
उगता दे ऐसे आदू, हल्दि, गाजर, कुवारपट्टा, कादा 


पैँ 


( «४ ) 
बन त२2 


इत्यादि को साधारण वनस्पति में ग्रिनते हैं जिस के एक 


रे 
2 


शरीर में अनन्त जीव होते हैं। साधारण वनस्पतिकाय 
की अथवा अनन्तकाय की ' निगाद ” ऐसी भी संज्ञा दे। 
प्र--प्रयेक वनस्पतिकाय किस को कहते है ? 
उ--जिस के एक शरीर में एक जीव होता हे वह प्रत्येक 
वनसपतिकाय कही जाती हैं । 


4 


प्र---पथ्वी आदि एकेन्द्रिय जीव के कितने भेद 
उस के क्‍या क्‍या नाम हैं. ९ 


ओर 


ह53, /:4 


० आ 


उ-- एकेन्द्रिय जीव के दो भेद हैं | (१) सूक्ष्म (२) वादर 
( स्थृल्न ) 

ग्र-सृद्स किसको कहते हे ? 

उ--जो जीव संपूर्ण लोकाकाश में व्याप्त रहते हैं मगर चमे- 
चछुओ से नहीं देखे जाते वे सूक्ष्म जीव कहे जाते हैं! 

प्र--वादर किस को कहते हैं ? 

उ--जो जीव चर्मचक्षुओ से देखे जाते हैं वे वादर होते हैं। 

प्र--जीवों की कितनी योतियों ( पैदा दोने का स्थान ) हैं । 

उ--८४ लक्ष जीवयोनियों हैं । 

प्र--योनि का क्‍या अथे है बह विस्तार से कहों ? 

उ---जीवो के उत्पात्ति स्थान को योनि कहते हैं | उत्पत्ति के 


(«« ) 


समय जो समान सपशे, रूप, रस, गंध और चर्णवाले 
दोते हैं उन की एक प्रकार की योनि फद्दी जाती दे | 


प्रू--कमे क्तिने हैं. ? 


उ--जीच से अनन्तगुना ज्यादद् ६ | जीव के प्रत्येक प्रदेश 
में शुभाशुम कर्मों की अनन्त वर्गेणाये ( समूह ) छोती 
हैँ | उन को सवेक्ष दी देख सकते हैं | 


प्र--ससारी जीव फैसे होते हैँ धह हम को उदाहरण के साथ 
बदलाओ 7? 


उ--सान में जैसे सुबर्ण मिद्ठी से व्याप्त द्ोता दैँ उस तरह 
लोफाप्शश में ससारी जीव कमा से आपृत्त होते हैं । 


प्र--मिन्न जाति ( स्वभाव अथवा सत्ता ) वाले फर्म फे साथ 
आत्मा फा सम्पन्ध कैसे दोता है १ 


उ--जिस तरह साय में मद्ठी ओर सुबर्ण का, अरणी के फाछ 
में भग्नी का और उस में रहे हुए अप्रि पा, दूध और 
उस म रदे हुए छूठ पा योग समानफाछ में दी हुआ 
होदा दे | वया सूर्यफान्तमाणि छा और तमस्थ अरूत का 
योग समानफाल में ही हुआ घोठा है । उसी तरद फर्मो 
का और झात्मा का मम्वघ ज्ञानियोने अनादिकाल से 
ससिद्ध कद्दा है| 


प्र--भात्मा कर्म से केसे मुक्त दो सकता दे * 


( ५६ ) 


उ--जैसे सुबर्ण अप्नि संयोग से मिट्टी से मिन्न होकर शुद्ध 
हो जाता है बेसे किसी प्रकारं की सामग्री मिलने पर 
आत्मा कर्म से जूदा हो सकता है | 


/ पर्यायकार के कथन पर टिप्पनी ! | 


प्र--जीव के साथ कम का, सम्धन्ध अगर पअझनादिकाल से 
न माना जाय तो क्या दूपण लगता है ? 


उ--अगर जीव को प्रथम माना जाय और पीछे कर्म की 
उत्पत्ति मानी जाय तो कर्म जब न थे तब आत्मा निर्मल 
ओर सिद्धदशा में होता हैं, चद कैसे संसार में आा 
सकता है ? क्‍योंकि जब कर्म ही नहीं किये हैं 
तब फल केसे भुगतना ? और अगर कर्म विना किये 
ही फल भुगतना पड़े तो सिद्ध को भी कर्मफल भुगवना 
पडेगा और इस से कृत का नाश और अकृत ( नहीं 
किये ) का आगमन इल्यादि दूपण लग जायेंगे। 


(२) 


प्र--कर्स को श्रथम मान। जाय और पिछे से आत्मा माना 
जाय तो क्‍या आपत्ति है ? 


उ--बह भी ठीक नहीं है | क्‍यों कि जैसे मिट्टी मे से घट 
पेदा होता है उसी तरह जीव उत्पन्न हो सके ऐसे उपा- 
दान कारण के बिना जीव केसे पेदा होगा ? और जो 


(५७ ) 


कर्म जीवने नहीं किये हैं उस का फल उस जीव को 
कैसे होगा ? और विना ज्ञीव फर्म कैसे पैदा होंगे 
इत्यादि ] 

(३) 


प्र-- अगर जब और कर्म एक साथ पैदा हुए साना जाय तो 
युक्ति युक्त द्वोगा फि नहीं ? 


उ--नहीं, वह भी अयुक्त है। अगर जीव भौर फर्म की 
उत्पत्ति एक साथ मानी जाय तो बह भी असत्‌ है । 
क्यों कि साथ मे पेदा दोनेवाली पस्तुओं में फत्तो-फर्म 
का भेद नहीं ही सफता । और जीवने जो कर्म नहीं 
किये है उस या फल जीप यो नहीं हो सपा | भौर 
जिप्तमें से जीप और पर्म पैदा दो ऐसा उपादान 
पारण भी नहीं हैं। भौर उस के ग्रिना वे. स्वय फेसे 
थैदा दंगे । अत्पादि 


(४) 


प्र->सबिदानद लीय अफेला ही दे चीर कर्म है दी भहीं, 
ऐसा मानना पराल्तविक होगा कि हीं ९ 


उ--मईहीं, मद भी अवास्तविफ ४] क्‍यों कि विय कमें जगापू 


की विपित्रता सिद्ध पी दो सफती | और जगग की 
दिचिप्रठा दम देखते अपर्य हैं । 


( «८ ) 
प्र--जीव ओर कसे ये दोनों कुछ भी नहीं है ऐसा माना 
जाय तो क्या कुछ आपत्ति हे ? 
उ--नहीं, ऐसा मानना भी ठीक नहीं दे | क्‍यों कि अगर जाव 
नहीं हे तो इन दोनों की नास्तिता का ज्ञान किस को हुआ ९ 
सारांश--इस पर से हम देख सकते हैं कि आत्मा और 
कमे का सम्बन्ध अनादि समय से हे । और यह मानना दी 
युक्ति संगत है । 
४ झज्ञान तिमिर भास्कर “ 








हिताय अधिकार. 


जीव का स्पभाव कर्मग्रहण करने का है | 


प्र--कर्से जड छे तो क्या थे स्वथ जीव का अआश्रय ले 
सकते हैं ? 

उ--हा, जैसे लोहचुम्यक लोहे को अपनी ओ्रोर स्ंचता है 
चैसे कम भी स्वय आश्रय के वास्ते समर्थ है | 


प्र--आत्मा चुद्ध ( चेतनायुक्त ) हैं। ओर इस ऊफारण से 
शुभकर्मों का ग्रहण करे यद्द तो स्वाभाविक है | क्‍यों कि 
जीव सुस का अभिलापी होता है । सगर जब उस 
को दुस प्रिय है तब 'अशुभ कर्मा को क्‍यों प्रहण 
करता दे 


उ--जीव सुख दु स के जो पाच हेतु ( समवाय ) दे उन 
की प्रेरणा से वह समजता हुआ भी शुभाशुम कर्मों को 
प्रदण करता है| पाच देतु के नाम इस तरह हैं | 


( ६० ) 


काल ( जिस काल में जो कुछ छोनेवाला हो वह ) 
स्वभाव ( जीव को अहदण करने का ) 
नियति ( मवितज्यता, होनद्वार ) 


/ 5  आ 


था | + अि हक ४०.) श 
पृेक्त्त ( जीवन पहले जा कम किये वे ) 
पुरुषकार ( जीव का उद्योंग ) 
जेसे कोई धनवान मनुष्य भावितव्यता से प्रेरित 
होकर स्वादिष्ट मिठाई और खल को जानता हुआ भी खल को 
खाता है | कोई मुसाकिर इश्टस्थान को पहुँचने के वास्ते शुभा- 
शुभ स्थानों का उल्लंघन करता हें | चोर, परल्रीगामी, व्यापारी, 
मतधारी ओर ब्राह्मण जानते हुए भी झुमाझुभ ऋृत्य को करते 
चर [०] बंदिजन हर ब्ध कप आ 
हैं| मिकछुक, वंदिजन ( भाट इत्यादि ) और तत्त्वज्ञानी, योगी, 
भिज्षा को स्तिग्ध (घृतादि स्नेह से युक्त ) अथवा रस युक्त जान 
कर के जैसी मिली बेसी आरोगते हैं. । युद्ध में विरया हुआ श्र 
जानता हुआ भी शत्रु, मित्र की इृत्या करता है और रोगी कुपथ्य 
को जानता हुआ मी भवितव्यता से उस का सेवन करता है। 
प्र--जीव, ज्ञान के विना कर्मों को क्‍या अहण कर सकता है * 
उ--विना ज्ञान लोहचुम्बक जैसे लोह को खिंचता है वेसे 
कालादि से प्रेरित जीव भी विना ज्ञान सर्मापस्थ शुभा- 
शुभ कर्मा को खिंचता है । 


ल्प्र्न्त्ल्क्द्वेकाला 





तृतीय अधिकार. 


अमृत आत्मा सूद कर्मो को ग्रदण करता है । 


प्र--जीव स्वय अरूपी होने से हस्तादि और इद्रियाँ की 
सद्दाय के बिना फमे किस से प्रहण करता दे ! किसी 
फो कुछ ग्रहण करना द्ोता हे तब वह प्रथम वस्तु का 
निरीक्षण करता है तत्पश्यात्‌ इस्तादि से उस को प्रदण 
करता दै। आत्मा वैसा नहीं है तो कम फो केसे 
प्रहण करेगा 

उ--आत्मा अपनी शक्ति से तथा कालादि से प्रेरित होकर 
इन्द्रियों की मदद के त्रिना भविष्यकाल में भोग्य ऐसे 
कर्मों को मअहण करता है। देखो ! ओपधिया से सिद्ध 
पारद की गूटिका | यद्यपि उस को हाथ, पैर नहीं होते 
तद॒पि दुग्धपान कराया जाता है | रागा और जल फो 
वह शोप लेती है| शखवेध करने की ताकाव देती है 
ओर शुत्ष की वृद्धि करती है तो फिर चिस की अवचिन्त्य 
शक्ति दे वेसा आत्मा क्‍या नहीं कर सकता ? और 
भी देखिए ! बनस्पाति जिना दाथ-पैर आहार भदण 


( दर ) 


करत। है । श्रीफलादि के मूछ में जल डाला जाता है 
ओर फल को मिलता है | इतना ही नहीं प्रायः प्रत्येक 
च,ज स्वयं जल को लेकर आठ होती है।इस तरह जीव 
भी कर्म को ग्रहण करता है । 
'प्र--वस्तु स्वयं जल ग्रहण कर के आदर होती हैं तो क्‍या 
जल की शक्ति से वह ऋआद्रे नहीं होती ? 
उ--अगर जल की शक्ति ७ ही आह होती है तो मग* 
शीलीआ पत्थर भी आदर होना चाहिए | 
सारांश---संक्षेप मे यद्दी लिखने का मतलब हे कि जिस 
को जो चीज ग्रहण करने योग्य होती है, वह उस चीज को ग्रहण 
करता है| दृष्टान्त के तौर पर लोहचुम्बक वह सब को छोड कर 
लोहे को ही खिचता है | इस लिए भवितव्यता के वश होकर 
जीव तदू तद्‌ कर्मो को ग्रहण करता है। जेसे स्वप्नस्थ मलुष्य 
सन से अनेक क्रियाओ को करता है। उस समय उस की पांचों 
ज्ञोनेन्द्रियाँ और कर्मन्द्रियाँ कुछ क्रिया नहीं करती तब भी 
क्या आत्मा कमे को नहीं अहण करता ? 
प्र--स्त्रप्त यह क्‍या भ्रम है ! 
उ--नहीं, यह अम नहीं है ] कभी स्वप्त का भी बडा फल्न 
होता है | किसी उत्तम पुरुष को स्वप्न यथार्थ फल देता 
है । उसी तरह कमे भी जीव को फल देता है । 
प्र--जीब की उत्पत्ति काल से लेकर अवसान तक आत्मा 
गर्भ मे क्‍या क्‍या क्रियाएँ करता है वह कद्दो 


( छ३ ) 


उ--जीव गर्म में शुक्त और रज ( रूपीर ) के मध्य में स्थित 
होकर यथोचित आहार को ग्रहण कर के इन्द्रियों के मदद 
के विना- जल्द से सब धातुओं को पैदा करता दे। और 
रोममार्ग से आहार लेकर खल को ब्याग कर के रसों 
का आश्रय लेता है । ओर उस के मल को जल्दि जल्दि 
बल से त्याग करता है। ओर भी सत्व-रज और तम इन 
तीन गुणों को धारण करता हुआ सदुज्ञान-विज्ञान- 
ऋक्रोध-मान-माया-लोम-हिताहित-आचार-विचार-- 
विद्या-रोग-समाधि आदि को धारण करता है। इस 
तरद आत्मा बिना कम की मद॒द के शरीर के भी- 
तर की क्रियाओं को करता रहता हेँ। और समय 
सपूर्श छोनेपर जैसे कोई मकान में से किरायेदार चला 
जाता है बैसे यद्द आत्मा भी शरीर में से निकल जाता हैं । 


भावार्थ--इस तरह झात्मा शरीर में स्थित होकर, देह 
में व्याप्त होकर, इन्द्रियाँ की मदद को छोड कर क्रियाएँ करता 
है । और सूह्रम तथा स्थूल्न रपी द्रव्यों को ग्रहण करता हे । 
सब सूत्मतम कक्‍मों फो भी क्‍यों ग्रहण न करेगा १। और 
यह भात्मा झप तथा दस्तादि से रहित होने पर भी ऐसे 
रुपी शर्रर को आहार-पानादि इन्द्रियां के विपय में तथा 
शुमाशुभ आरभवाले कर्मा स रस तरह प्रवृत्ति कराता हे यद्द 
बात विचार के योग्य दे । अगर जीव के प्रयत्न के प्रिना इन्द्रियादि 
अक्ग फार्ये फरता हे तो शत्र में (मुतक)-कि जय आत्मा निककछ 
जाती है तब-क्रिया होनी चाहिए | इस 'से सिद्ध दोता है कि 


( दंड ) 


आत्मा ही शुभाशुभ कर्मों को करता है | अकेले अंग कुछ नहीं 
करते | और भी ध्यानी महात्मा वाह्यग॒त इन्द्रियों की मदद के विना 
इच्छित कार्य करता है. और जल, पुष्प, फल तथा दीपादि के 
बिना भी केवल सदू्साव से पूजा सफल करते है वेसे विना जिद्ढा 
जप करते हूं । बिना कणे आर सुन भी लेते हं। इसी तरह यह 
जीव भी इन्द्रियों ओर हस्तादि के विना काठ, समवाय आदि 
से प्रेरित होकर कर्मों को अहण करता हैं । 


प्र--जीव के अत्येक अदेश में अनन्त के लगे हुए हैं. तब 
वे पिन्डीमूत होकर क्यो नहीं दिखते ! 


उ--सूछ्मतस कमे चसे चच्ुओं से नहीं देखा जाता, मात्र ज्ञानी- 
जन ही उन को अपनी दिव्यज्ञान दृष्टि से देख सकते हे। 


उदाहरण;---किसी पात्र या बद्मादि में छगे हुए सुर्गंध- 
युक्त या दुर्गधयुक्त पुद्गलों को नासिकाद्वारा जान सक्ते 
परन्तु पिण्डीभूत दोनेपर भी नयनादिक से देख नहीं 
सक्त, मात्र केवलज्ञानी ही उन को यथाथ रूप स॑ दख 
हैं | इसी तरह [सेद्ध किया हुआ पारद में सुव॒णोदि 
दृष्टि से देखा नहीं जाता परन्तु जब कोई सिद्ध योगी- 
पुरुष उन सुबर्णोदि को पारद्‌ से वहार निकालता है 
तब ही उन की सचा निश्चित होती दे। इसी तरह जीव 
को लगे हुए कमे मात्र केवलज्ञानी ही जान सक्ते है- 
अन्य कोई नहीं । 


च्भ्स्स्च्य्यख्ख्््ख्ख््सतः हि 


&2 3 504 च््ड हु 


चतुर्थ अधिकार. 


जीव और कर्म का सयोग । 


प्र० छंद अश्ूर्भ हे ओर कर्मणपुद्याप सूर्ण है | एद देन दोनों 
का सपोग केसे दोगा 


टू छीष पी शक्ति से झोर कथे थे रशसाद से दोनों का 
सपीग हो गशता दे। धुध रा आप दृष्य दे। " गुणा- 

मशाम आगरा इन्दम ” स्धारी फौइ-दस्पश शुप मे 

हैं। झोए इसी से छुध गुदी रा बाय कट शो स्वासा 
दिए है है | एहाह्ाए हथ के से है दि. झाशारा भो 
अमल दे दस का शिदिकाई छोग शूर्न ऑर अपूर रा, 

धुए ओर हघु आग ररई परापों का दपणर धामर हैं । 

कौर भी रिदार ६4 [६ अऋश्टी इाइच' हमार सत्य 

हो बढ) बेर धारक बहटी हो, छोर ४ विपए- 

हि 


( ६६ ) 


कपायादि को, काम कलागुण क्रियाओं को आत्मा शरीर 
से अदृश्य रूप से रहने पर भी केसे धारण करती है ? 
ओर यह दृश्यमान देह को भी जीव कैसे धारण करता 
है, जस कपूर, हॉँंगादे की अच्छी-बुरी गंध स्थिति के 
अ॒ताबिक आकाश को श्राश्नय कर के रहती है वैसे कम 
भी जीव को आश्रय बना कर रदते हैं । इत्यादि प्रत्यक्ष 
इृष्टान्ता से निश्चित हैं कि कर्म आत्मा का आश्रय लेते 
| अगर कोई कहें कि-गुण तो शरीर में रहते हें तो 
हम उत्तर दे सकते हैं कि मत्यु के बाद शरीर होने पर भी 
शुण क्यों नहीं दिखते ! और भी भव्यजाव का 
स्वीकार करने से आत्मा और कर्म का आश्रयाश्रेय भाव: 
आधाराधेय सम्बन्ध भी निश्चित कर सकते ह। 


८2 


च्ि न 
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पचम अधिकार: 


कल 


मुक्त जीवों को कर्मबन्ध नहीं होता । 


श्र० अगर जीय फा स्वभाव पर्मम्रदण करो या है तो पथ 
अपने स्वभाव पो छोड फर मुक्त बैपे होगा )। 


उ० जौव भोर फरसे पा मम्पन्ध अगादि फल से दे, परस्तु 
अयुफ सामम्री का सयोग दोोने पर वह मुक्त वो सफता 
है । दृष्ठान्त यद्द हे कि पारद झा स्वभाव पचल भर 
अरिन में अस्थिर रहने का है। तो भी अगर उस यो 
तथाप्रकार की सावना देने से पारद अआग्नि मे स्थिर 
रहता है | यद्यावि अग्नि दाहक स्वभाषषाती है गगर 
पारा स्थिर रहता है] 


दितीय शष्ठास्व-भग्नि में दाहकता है। मगर उस पर मत्र 
था औषधि से अदा किया जाय ठो हम उस में प्रगेश कूए 


छ्८ 
प््० 


( ७० ) 


कर्म जड हैँ मगर उस का स्वभाव ऐसा हैं कि वह 
किसी की प्रेरणा के विना स्वर्य आत्मा को स्वस्वरूप के 
योग्य फल देता है; और इसी से उस का कोई प्रेरक नहीं है। 


लीवों का कर्म के साथ कैसा सम्धन्ध हैं १ | 


लो जीव अजीव शरीर के साथ सम्बन्ध रख के वर्तमानमें 
लीवित हैं, भूतकालमे जीवित ये और भविष्यकाल में 
जीवित रहेंगे; वे सवों का कर्मों के साथ त्रेकाठिक संगम 


डर 


है ऐसा शासत्रकार कहते हैं । 
यह जगत्‌ केसा है ? 
यह संपूर्ण विश्व पड्द्रव्य और पंचससवायरूप है | 
पड़द्र॒ब्यों के नाम और उस की पहिचान कराओ । 
धममास्तिका ९ पुदूगलास्ति 
य,अधमोस्तिकाय, आकाशास्तिकाय, पुदूगलास्ति- 
फाय जीव और काल ये पड्‌ढ्॒व्यों के नाम हैं। धर्मास्तिकाय 
गतिसें सहायक होता है | अ्रधर्मास्विक्य स्थितिमें सद्दाय 
करता है | आकाशास्तिकाय अवकाश देता है । ,पुदूगला- 
स्विकाय से जीव आहार-विहारादि को करता हे। इस में 
कर्मों का अन्तमाव हो जाता है | काल मलुष्यादि सववे 
अमाणयुक्त वस्तुओं के प्रमाणमें उपयोगी होता है । जीब 
चेतनावान होता है । 


जीव किस के सासथ्य से कर्मों का ग्रहण, घारण, भोग 
ओर शमन करता है ९ 


(७१ ) 


6० जीव पच समबाय ( काल, स्वभाव नियति, पूर्वक्ृतकर्म 


ओर पुरुषार्थ ) के सामर्थ्य से कर्मों का अहण, धारण, 
भोस और शमन करता है। और उन्हों की प्रेरणा से 
जीद सुस्दु ख का भागी द्वोता है। कर्मसमुदाय स्वय 
ही स्वकाल मर्यादाओं को प्राप्त दो कर जीव को झुस- 
दुख देता है और यह उस का स्वभाव है। 


जीव शुमाशुभ कर्मों फो प्रहण करवा है और प्राह्म स्व- 
भाव से प्रहण करते हुए जानता भी है, अथवा स्वामि- 
प्राय से में ठीक फरता हूँ यह भी जानता है। ये वार्तें 
भान्य करने लायक भी दें, परन्तु कर्म जड टोने से 
भोग काल को कैसे जानें जिस से वे प्रगट हो सकें ९ 
क्या आत्मा दुस भोगने की इच्छावाला द्वोता दे जो 
दुष्फमे को आगे करता है | इसलिए दी काल व्यधीत 
होने पर कर्म जो आत्मा को सुखद ख पहुँचाते हैँ वे कोई 
प्रेरक की मदद से ही । 


यद्द ठीक नहीं दे । कमें जड हैं | वे निज भोगकाल को 
नहीं जानते । और आत्मा दु सकामी भी नहीं है। 
तथापि जीव वो दु स्र होता दे और कम जद दोने पर भी 
द्रब्य,क्षेत्र काल और भाव सामप्री की तथाप्रकार की 
अनिवार्य शक्ति से प्रेरित हो कर के अरकाश में आया कर के 
स्वकत्तो भात्मा को बलात्कार से दु ख देते हैं | 


इृष्टान्द यह दे कि--कोई पुरुष उष्णकाल में शीतवस्तु का 


( ७२ ) 


सेवन करता है | और डस के चाद खट्टा मीढ़ा ४ करंभ अगर 
खाया जाय तो उस के शरीर में वायु उत्पन्न होता है। और 

वह वायु वर्षोकतु के संयोग से अत्यन्त कुपित हो कर के शरदू 
के संयोग होने पर ही पित्त के अभाव से आय; शान्त होता है| 
स्वेच्छिव भोजन से वायु की उत्पत्ति, ब्रद्धि ओर नाश ये तीन 
दरशायें श्राप्त होने में जेसे काल हेतु है वैसे आत्माकों भी कर्मों के 
अहण में, म्थिति में और शान्त होने में काल ही कारण है । 
इस तरह आत्मा से उ्पार्जित कर्मों का काल से ही भोग और 
शान्ति होती है | यह होते पर भी जैसे उम्र उपायों से कादर 
भ्ाप्त होने के पहिले भी बातादि शान्द होते हैं वेसे कर्म भी शान्त 


कोई स्त्री अन्य की प्रेरणा के विना किसी पुरुष से संभोग 
करें ओर उस का विपाक काल परिपूणे होने से प्रसव के समय 
उस को सुख और दु.ख होता हँ उसी तरह जीव के स्वचकूत 
शुभाशुभ कर्म किसी की प्रेरणा के सिवाय स्वकाल को ग्राप्त दो 
कर के जब श्रगट होते हैं वव जीव को सुख और दुःख देंते है। 


सिद्ध या आसिद्ध पारद कोई रोगी खा जाय और उस 
जब स्वकाल अप्त होता है तव वह सुख दुःख को पाता है, 
अथवा दुवोत शीतांगक या सन्निपातादि रोग जिस शरीर में 
रहते हैं उस शरीर को स्वकाल आप्त होने पर-दुःख देते हैं। 
ओर भी चेचक, शीतला आदि वालरोग की गरमी की असर 
छे मास तक शरीर में रइती है | और क्षय, आश्विविन्दु, उदघत, 


( ७३ ) 

पक्षघात, अधांग और शीताग आदि रोगों का परिपाक सददस्न 
दिन के पश्चात्‌ शास्नरविशारद वैय्यलोग क्लानबल से कहते हैं । 
जैसे ऋत्रिम विष तत्काल नाश करनेबाला या मास, दो मास, 
बे या दो वर्ष के बाद नाश करनेवाला होता है उसी तरद 
करे मी अनेक तरद के और भिलमिन्न स्थिति के द्ोते हैं जो 
स्व स्वकाल को प्राप्त द्ोने पर स्वय दी स्वकतो जाविकों ताह॒श 
फ्ष देते हैं | जैसे वसन्‍्त, देमन्‍त वषोदि ऋतुयें स्वकाल को 
प्राप्त दो कर मनुष्यों फो सुखदु ख 'ऐेती हैं उसी तरह कर्म 
समुदाय भी स्व स्वकाल को प्राप्त दो कर के किसी की प्रेरणा के 
दिना आत्मा को सत्वर सुसदु स पहुँचाती दे । और भी जैसे 
पिच से उत्पन्न ज्वर दशा दिन, फफ से घार दिन, बात से सात 
दिन और प्रिदोप से पैदा हुआ ज्वर पदरद्द दिन रहता है उसी 
सरहद कृतकर्मा का स्थितिकाल भी भिन्नमिन्न दोता है । 


ओर भी आत्माने जिस तरह के पूवे आचरण किये हो 
उसी तरह के ग्रद्द भी जन्मकुण्डल्ी में आते हैँ | उन ग्रद्टों फा 
फल जैसे मद्ददशा, अतदेशा सद्दित स्वस्थिति के मुताबिक- 
किसी फी प्रेरणा फे बिना स्वमाव से छी भोगे जाते हे 
घस तरह हमन्यकर्मा से अतरित ( अन्य जो फर्म आत्माने 
किये हो उस का फल्लन परिपाफ याल आने पर खय दी 
भोगे जाते हैं । परन्तु कभी कमी जैमे स्वाद्ट मोजन शरीर में 
रत्काल ही बातादि फो पेदा करता हे उसी तरद उप्र कमे भी 
आ्मा को उक्ताहु दी फ्ल देता दे | भौर भी जैसे कोई रोगी 


( ७टष्ट ) 


आओपधिपान के समय नहीं जानता है. कि यह दितकारी या 
अहितकारी है सगर जब उस का परिपाक काल आता दे तब 
सुख या दुःख देती हैं उसी तरह कमग्रहण के समय जीव 
उस की शुभाशुभता को नहीं जानता किन्तु कर्मों के परिपाक 
के समय थे कम सुख या दुःख अवश्य देते हैं 


प्र० कम कितने प्रकार से उदय में आते हैं वह दृष्टान्त के 
साथ वतलाओ । 


उ० कम चार प्रकार से उदय में आते हैं । 


प्रथम प्रकार--इधर ही किया अच्छा या बुरा कमे इधर 
ही उदय में आता हे। दृष्टान्त के तौर पर जैसे सिद्ध पुरुष 
या राजा को दी हुई स्वल्प चस्तु भी लक्ष्मी को लाती है. और 
चौरी आदि अप्रशस्त काये यहाँ ही नाश के लिये होता हैं । 


दूसरा प्रकार---इस भव से किया कर्म अन्य भव में 
उदय में आता है। जैसे तपोतन्नतादि प्रशस्थ आचरणों से 
देवत्वादे मिलते हैं । और विरुद्ध आचरणों से नरकादि 
मिलते हैं । 

तीसरा प्रकार---पूवेजन्स में कृतकर्म इस जन्म में छुंख 
दुःख को देनेवाला होता है| जेसे किसी ग्रहस्थ के वहाँ जब 
पुत्र का जन्म होता है तब दरिद्रता बढने लगती है, माता 
आदि का वियोग होता है और जन्मकुण्डली में मद्द भी अच्छे 
नहीं आते जब अन्य किसी गृहस्थ के वहों पुत्रजन्म से ऐश्व्य, 


( ७५ ) 


सपत्ति और छुल बढता दे और उस के सुकमे से माता 
आदि का सुमन भी होता है और जन्मपत्िका में मह भी 
अच्छे आते हैं | 

चौथा प्रकार--पूर्वजन्म में कुतकर्म पूवेजन्म में हो 
ऋलवदायी होते हैँ | अर्थात्‌ इस भव में किया हुआ कक्‍मे इस 
भव में नहीं, इम के बाद के भव में भी नहीं मगर उस के 
बाद के भव में आत्मा को फलदायी होता है | दृष्टान्त यह. है 
'कि-फोई इस जन्‍म में उम्र ब्रत तपतश्चयो आदि करे सगर उस के 
पहले अगर देव या तिरय॑चानि भवो का आयु निर्माण कर लिया 
हो हो व्रत के प्रभार से-दीघौयुवाला कोई भोगने योग्य बडा 
फक्ष-उस के बाद के भव में द्रव्यादि सामग्मी का तथाप्रकार का 
उदय हो तप ही प्राप्त द्वोता है | 


जैसे कोई मनुष्य यह चीज कल को काम आयेगी ऐसा 
समज कर आज उस का उपयोग न फरते हुए सम्दाल के रख 


फक्ेत्ा है और फिर योग्य समय को जैसे उस का उपयोग करता 
है. उसी तरह कमे की स्थिति मान लेनी चाहिए | 


प्र० कम कितने प्रकार की अवस्थावाले होते हैं 


5० कर्म तीन प्रकार की अव्थावालें दोते हैँ | (१) भुक्त 
(२) भोग्य और (३) भुज्यमान । ये सब स्थितियों शुभ 
अशुभ फो समान होती हैं | 


भ्र० भुक्त, भोग्य और अज्यमान भर्यात्‌ क्‍या ९ 


चु्० 


छ्छ 


च्र्० 


( ७६ ) 
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भुक्त अर्थात्‌ प्रथ्वी पर गिर के सूके हुए वर्षों के विन्दु 
दिल 


ससान जा कम हांते है व सुक्त कहलात 


सर 
द्द्। 


भोग्य-प्रथ्वी पर 
विन्दु समान होते 


कप आर 
वाले और सुक जानेवालछे वर्षों के 
| 


4. 
६६8६ 
च् 
श्र 
कु 


के ५ 7 ० 
भुल्यमान कर्म गिरते गिरते सुक जानेवाले वर्याविन्दु के 
ससान होता हे | 
भिन्न प्रकार से कहें तो-मरुख में प्राहित आहार के कवल 
समान सुक्त-कर्म, ग्रृद्दित किये जानेवाले कचल के समान 


मोग्य कसे, ओर भ्रहण करते कवल को समान अुल्यमान 
कर्म समञना चाहिए | 


6 बच 
केवलज्ञानी महन्तों को कर्म कैसी स्थितिवाले होते हैं. ! 


केवलज्लानी के बैधते कर्म तीदुण शिला के अग्रभाग पर 
गिरते वर्षाविन्दु की स्थिति के समान स्थितिवाले दोते ढैं। 


कत्रांदि अन्य की प्रेरणा के सिवाय क्‍या कर्म की तीन 
दशाएँ हो सकती है ? | 


७4 

हों, कन्नोदि अन्य की प्रेरणा के बिना भी द्रव्य, क्षेत्र, 
काल ओर भाव के उस प्रकार के स्वभाव से कर्मों छी 
आक्तादि तीन दशाएँ द्वोती है | 


केवलडानी ००“. पु 
केवलज्ञानी महन्तों में इस विषयक क्‍या व्यवस्था है 


( ७७ ) 
ह० छन के विषय में भी यहीं व्यवस्था समजनी चादिए | 
अन्त समय के पदहिले केवलज्ञानी को भोग्य फ्मे नहीं 
होते | भुक्त और भुज्यमान दोते हैं। कर अन्त समय में 
सो सर्व कर्मों के छय से फेवल मुक्त फर्म दी छोते हैं । 
प्र० सिद्धात्मा फो कया ये तीन दशाएँ होती हैं १ 


ह० सिद्धात्माअने फर्मो पा पूर्वनाश किया है इस लिए 
उन फो ये तीन दशाएँ नहीं दोती | 


प्र० भुक्त कमे कद्दों दफ रहता दे ? 


श० भुक्त कर्म-इस तरह की स्थिति जिस भव में केवजज्ञान 
हुआ दे उस सद के अन्त तर रहती हे। सिद्धात्मा में 
नहीं दोती । 








सप्तम अधिकार- 


अलनलल्‍ब्_ः५9नबकंपक७>-ल नमन, 


मुक्तिमार्ग कभी परिपूर्ण नहीं होगा 
और 
संसार कभी भव्यशुन्य नहीं होगा ॥ 


आ० मुक्तिमागे नदी के प्रवाह की तरह हमेशां जारी दी रहेगा 
ओर संसार कदापि भव्यशून्य नहीं होगा ये दोनों 
परस्पर विरुद्ध वाक्य कैसे ठीक होंगे यह उदाहरण के 
साथ समजाइए | 


उ० नदीओं के उद्गमस्थान से जल का प्रवाह हमेशां प्रवाहित 
हो कर के समुद्र में जाता है मगर उद्गमस्थान कभी 
जल से खाली न हुआ ओर जलगप्रवाह स्थित भी न इश्रा 
ओर, समुद्र कभी पूर्ण भी न हुआ । इसी तरद हमेशां 
भव्यजीव संसार को छोड के मुक्ति को जाते हे किन्तु 


(६ ७९ ) 


ससार कभी खाली न होगा, और न भव्य जीवों का 
अभाव होगा और सुक्ति कभी पूर्ण भी नहीं होगी | 


ओर भी जैसे कोई अलौकिक उुद्धिवाला भनुष्य जन्म से 
भुद्यु पर्यन्व दीन लोक के ( स्वगे, सत्य, पावाल ) सब शाल्रो 
का, दिन्दुओं के पददर्शों का और यबनशा््तरों का भी 
आत्मशाफ्ते से सेबन करता हुआ झसख्य वर्षीय श्रायुष्य का 
पाक्षन करें तथापि शाश्वत पाठ से उस का हृदय कभी शा्क्ा- 
करों से पूर्ण नहीं दोगा और शास्रात़्र भी फम नहीं होंगे और 
शास्र साली भी नहीं होंगे | इसी तरद् ससार से मजे क्रितने- 
ही भव्य मोक्ष मु चले जाय तथापि म्राक्कि परिपूर्ण नहीं द्ोगी, 
अज्यों का अभाव नहीं होगा और ससार रीता भी नहीं होगा | 
इस से स्पष्ट समजना कि भोक्षमागे संदेव बिना अतराब फ 
यहूवा रहेगा और ससार भी फमी भव्यशूत्य नहीं होगा | 





अछम अधिकार. 


प्र० मुक्ति केसे होती है ९ 


उ० आलज्ञान प्राप्त करने से म्ाक्ति होती है। 
प्र० अन्य संप्रदायवाले मुक्ति किस से मानते हैं ? 


रे 
उ० चेष्णव विष्णुसे, त्रह्मनिष्ट शक्म से, शैव शिव से और 
शाक्तिक शाक्ति से मुक्ति को मानते हैं | उन के मत में 
आत्मज्ञान मुक्ति का कारण नहीं है । 


प्र० विष्यतु का क्‍या अथे है । 


उ० विष्णु शब्द से आत्मा ही चाच्य-वोध्य-समजने योग्य 
है । आत्मा को केवलज्ञान प्राप्त होता है, तव वह संपूरो 
/ छोकालोक का स्वरूप जानता है | अर्थात्‌ ज्ञान वही आत्मा 
झोर उस से सत्र व्याप्त होने से आत्मा ही विष्णु दे । 

भ० जह्म अर्थात्‌ क्‍या ९ 


हु 


( «१ ) 


जद का अथे भी आत्मा है। निम्र शुद्ध आत्ममाव 
अर्थात्‌ परनरद्म ऐसी सज्ञा जिस को दीयी है. उस की 
भावना करने से आत्मा दी पद्म है । 


शिव अथोत्‌ क्‍या ९ 


शिव अर्थात्‌ शिव-निवोण-मोक्ष प्राप्त करने से और शिव 
का कारण होने से आत्मा दी शिव हे । 


शक्ति का क्‍या अर्थ है ! 


शक्ति अर्थात्‌ स्व आत्म वीये-शक्ति-उपयोग में लाने से 
आत्मा ही शक्ति है] 


तात्पयै---इस तरदद विष्णु 'आदि शब्दों से आत्मा ही 


समजना और आत्मा से-आत्मज्ञान से ही मुक्ति है, भनन्‍य 
किसी से मुक्ति प्राप्त नहीं होगी ऐसा विचार हमेशा ट्वदय में 
रखना चादिए। 


अ० 


छ्० 


अगर 'आसज्ञान से मुक्ति न दोती दो और केवल्त विष्यु- 
प्रमुख से द्ोती दो तो क्‍या विरोध है ९ 

अगर विध्युुप्रमुस से द्वी मुक्ति मिलती हो तो वेष्णवादि 
सन्त और गृहस्थ पिष्णुप्रमुख की द्वी पूजा और जाप 
करें मगर तप, सयम, नि सगता, रागद्वेष फा निवारण, 
पद्चेन्द्रिय के विषयों से निम्नात्ति, ध्यान भौर आत्मज्ञानादि 
क्यों करते हैँ ? यह स्पष्ट करना चादिए। 


प्र० तप, संयम आदि विष्मणु 


उ०छ 


( «८२ ) 


जा च ४ 


वेष्णु की ही सेवा हे ऐसा साना जाय 
तो क्‍या विरोध हे ९ 


प्रथम सवाल यह उपस्थित होता है कि वे किस से 
प्रबत्ति में आया ! | अगर विष्णुप्रमुख से कहा जाय वो 
विष्णु को वाणी या हाथ पैर आदि कुछ नहीं है तब 
वह कैसे अन्य को ज्ञात करवा सकता है। कारुण यह है 
कि विष्णु तो निष्किय है और निष्क्रिय को सक्रिय 
कहना यह तो सूखेता है | 

लोक रुढी में मान्य कामलीछा आदि शूंगार साधनों में 


प्रवृत्त तथा सृष्टि के उत्पत्ति-छय-स्थिति के कारणरूप 
विष्णु-अह्मा और शिव यहाँ अहण करने के नहीं है. मगर 
जिस का शुद्ध स्वरूप वतलाया है उस शुद्धात्म स्वरूप को ही 
अहण करने का हैं| ' विजयोदयद्धारि, 


ञ्र्० 


हम 


तप, संदम आदि अवृत्तियाँ किस से हुई 


वे अध्यात्मयोग से हुईं। उस के सिवाय वे मश्तियाँं 
नही हो सक्ती | अगर ऐसा कोई कहे कि विष्णु के भक्त 


8 6 8; 


योगियोने कीयी तो ऐसा प्रश्न खडा होता है कि-उन को 


बे प्रवृत्तियों किसने समजाई ९ तव कहना ही ढोगा कि 
वे अध्यात्मयोग से हुई | अध्यात्मयोग के प्रणेता विष्णु 
नही हो सकते क्यो कि वे निष्क्रिय हैं। इस लिए संकषे- 
प्‌ मे यही लिखने का है कि आत्मज्ञान से ही अध्यात्म" 
योग होता है। 


मु 


ञ् 
छू 


छ्० 
ज० 


( <३ ) 
अध्यात्मयोग किस से आर्विभाव को पाया 
अध्यात्मयोग योगियों से प्रगट हुआ और ओ्ोगियोंने 
भी आत्मज्ञान से ही अध्यात्मयोग को पहिचाना अन्य से 
नहीं, अर्थात्‌ निब्किय, निरिन्द्रिय, निरतन और एक 
स्वरूप विष्णुप्रमुख से नहीं जाना । 
अध्यात्म योंग किसको कह्दना ! 
स्व-आत्सा से समभाव करने से-रागह्वेप के जाने से अपूर्ब 
आप्मलाभ से और सपूर द्रत्यों के यथास्यित दर्शन से जो 
ज्ञानबोध छीता दे उस को अध्यात्म योग कहते हैं । 
अध्यात्म योग कैसे होता है ९ 
बह स्वत सिद्ध है । पु 
स्वभाव से सुक्ति मानी गई है सो कैसे और इस का क्‍या 
अर्थ है १ 
स्तर अर्थात्‌ आत्मा, उसक्रा भाव वद्द स्वभाष | भत्व शब्द 
“भू” घातु पर से हुआ है जिस का शभ प्राप्ति है। इस लिए 
उस फा भी अर्थ प्राप्ति करना योग्य है। और ऐसे अथे को 
स्वफारने पर स्वभाव का अथे आत्म-प्राप्ति-भात्मक्षाम 
ओर आलमज्ञान से मुक्ति निश्चित है ! 
मुक्ति मागरो रोकनेवाले कौन हैं ९ 
मुकिमार्ग को रोकनेवाले फपाय हैं । 
कपाय का अर्थ क्‍या है 


प्र 


छ० 


नस 
० 


( <४ ) 

के € ४ 
« कप * अर्थात्‌ संसार और * आय  अथात्‌ लाभ; 

े ०. 
अर्थात जिस से संसार का लाभ-इद्धि होती हो उस को 

कद्ठते ञछ्‌ ।+ उिल ओर छोभ हें | 
कपाय कहते है| वे क्रो, मान, माया अरि छा 
यह श्रात्मा मोक्ष में कव जाता है ? 
यु न 
जब तक यह आत्मा कषाय और विषय को सेवन करता 
] ्ज 9३ ३ ७ 

है तव तक संसार में दी है। ओर आत्मशझ्ञान हानि स जब 
कपाय-विषय और कर्म से विमुक्त द्वोद्य दे तव दी मोक्ष में 
जाता है | 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र उदय में आये ऐसा कब गनना ५ 
आत्मशाक्ति-आत्मज्ञान प्रगट होने से आत्मा्मे आत्माकों 
सम्यक्‌ प्रकार जानते हैँ. और तब दी वह जीव को ज्ञान, 
दर्शन और चारित्र उदय में आये ऐसा गिनते है। 
आत्मा शरीरों को कद्ां तक धारण करता है 
चिद्‌ रूप स्वभाववाला यह आत्मा कर्म के प्रभाव से जहाँ 
तक उस का अस्तित्व रहता है वहां तक शर्रर की धार 
करती है | 
निरंजन अथोत्‌ क्‍या 
आत्मा जब ध्यानरूप अप्नि से समस्त क्मेरूपी ईन्धन को 
जलाता है तब शुद्ध होदी हैं और निरंजन कहलाता है । 
मुक्ति का कोई ऐसा भी माने है कि जो सबे दर्शनो को सभी 
मतों को अनुकरण करनेवाला हो, और अध्यात्मविद्या की 


छ्प 


प्र 


प्र 
० 


हा] 


( ४६) 


प्राप्ति में मी देसुभूत दो और जिसके कारण विना परिश्रम 
से द्वी शीघ्र आत्मज्ञान हो जाय १ 

कं, आत्मा शुद्ध बुद्ध शने पर भी श्रम से जकदी हुई है 
ओर दद अम बूर हो जाने पर मुक्तिको प्राप्त द्वोता है 
बह मुक्ति का सरल मागे है ऐसा दर एक दर्शनवाऊे और 
योगीज्ञोफ भी मानते है॥ योगी अ्रम को-कर्म-मोह, 
अविद्या, फतो, माया, देव, अज्ञान इत्यादि शब्दों से पढि- 
घानते है । 

अश्रम अर्थात्त कया यह उदाइरण फे साथ बतलाईए। 
अतद घस्ठु में सदूवस्तु फा प्रद स्वीकार फरना यह अ्म है 
स्त्री, पुत्र, मित्र, साता, पिता, द्रव्य, शरीर आादि अना- 
स्मीय हैं. । इस भव में नहीं जा सकते ऐसा होने पर भी 
अआत्मीय वस्तु ये तरह सानना यह भ्रम है। 

मिध्यात्व किस फो कद्दले दे ९ 

ससार में और शरीरमें स्थित-यर्तमान सुदर ( भनोरम ) 


बस्तु में प्रेम रखना भोर दुवस्तु में दुष्ट मनोयृति रखना 
यह मिथ्यात्व है| 


सस्यगक्कान किस हो फहते हूं १ 
मन में से रागढ्गेप को निकाल के सममाव और बोतरागदशा 
का अजुमद करना यह सम्यगज्ञान है । 


अममे सिस तरह आत्मा कमेपाशमें फवठा है गद दृष्टान्त 
के साथ समहाओ | 


( ८६ ) 


उ० चंदरों को (कपि) पकड ने के लिए चने से भरा हुआ पात्र 
( जिसका मुंह बहुत छोटा होता है ) रक्खा जाता है। 
बंदर चने को खाने के लिए वहाँ आते हैं और हाथ डाल के 
चनोंको लेनेका प्रयत्न करते है किन्तु पान्नका मुंह छोटा 
होने से तथा बंदर का हाथ चने से भरा हुआ होने से हाथ 
नहीं निकलता, तब बंदर शोचता है कि किसी ने मेरे हाथ 
को पकंड लिया है और वह चिल्लाना शुरु करता है उस 
समय पकडनेवाले उसे पकड लेते हैं | अगर बंदर सम- 
ज के असको छोड कर हाथ खाली कर के चला जाय तो 
चन्धन से नही आत्ता | 


शुक को पकड ने के लिए झिसी पेड पर एक चक्र रूगाया 
जाता है और चक्र की कणिएका के उपर एक करेला रक्‍्खा 
जाता है। वह करेला अपना भक्ष्य है ऐसा समज के-अम से 
वहां आकर के बैठता है । और बैठने के साथ वह चक्र 
घुसने छगता है | शुकको यद्यपि किसीने प्रकडा नहीं है 
सगर अम से वह अपने को पकडा हुआ या किसी जाल में 
फंसा छुआ समजता है और उस के साथ घूमने लगता 
है । इतना ही नहीं किन्तु उस को अपना इष्ठ समजके चि- 
पका रहता हे और चिल्लाता है और उस की चिल्लाहट 
सुनकर के पकडनेवाले पकड लेते है मगर शुक अम-शंका 
रकक्‍्खे बिना उड जाता है तो मुक्त हो जाता है और 
बन्धन से नहीं आता | इसी तरह आत्मा भी कम से बद्ध 
होता है अथौत्त्‌ बहिरात्ममराव से क्या आचरण करने का 


ब्य 
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है और क्या प्रहण करने का दे इन विचारों से रहित होता 
हुआ इन्द्रियों के विषय में आसक्त होनेसे कमेनन्ध दोता हे। 


आत्मा मुक्त कैसे होता है 


अन्तरात्मा से हेथोपाट्य के विचार के साथ विषयछुसत से 
पराक्नमुस होता दे अर्थात्‌ ससार की दृरएक चीज़ से राग 
द्वेष को छोड देता हे और तय ससार में रह ने पर भी वह 
मुक्त होता दे और तब वह अझन्तरकआत्मा को फेवलज्ञान 
प्रगट होने से परमात्मद्शा को पहुँच जाता है । 


जय 'प्रात्मा यह अ्म से रदिित होती है. तय उस की दशा 
केसी मुक्त होती दे १ 


जब आत्मा अम से रहित होता है तप वह सपूर्ण ममत्व 
भाव से दूर होता है । मन-शरीर-झुख-दु से और वि- 
चार से वह शुन््य होता दे | मुक्त दोने से पुण्य-पाप नहीं 
ज्षगते । मन विज्ञित होने से उसको यह मेरी क्रिया-यह्‌ 
मभेस काल-यह मेरा सग-यह भरा झुकृत इस्ादि के भेद 
भी नहीं होते । 

मुक्त आत्मा जब तक शरीर फो धारण करना है तब तक 
उस को फोई किया होती है या नहीं १ 

इस लोक में जय तक होता दै तब तक उस से सूक्म क्रियाओं 
होती हैं. अथोत्‌ बह निष्किय नहीं होता। यह सूच्म 
क्रियाओं से जब बह मुक्त होता है तब वह सिद्ध होता दै। 


( ८८ ) 


प्र० निष्क्रिय सिद्धो से ज्ञान से और दर्शन से होनेवाली क्रियाओं 
क्या सिद्धों को नहीं होती ? 


उ० ज्लान ओर दशेन से होनेचाली क्रियाओं सिद्धत्व को श्राप्त 
सिद्ध में नहीं होता | अगर प्रश्न किया जाय कि यह कैसे 
समजना तो उस का भ्रत्युत्तर यह है कि सिद्धत्व प्राप्त वे 
सिद्ध जब उस संसार में मुक्तदशा में थे तच उन को कैवल्य 
की प्राप्ति हुईं थी अर्थात्‌ केवलज्ञान और केवलदशन दो 
गया था ओर तब ही ज्ञान ओर दशेन से होनेवाली कि- 
यायें एकीसाथ सें हो गई थी | देखने योग्य और झ्ञाव 
करने योग्य भूत-भविष्य और वर्तमान के सच भाव प्रगट 
हो चूके थे। उन को न तो नया देखने का था न ज्ञात कर- 
नेका । अर्थात्‌ मुक्त जीव-अ्रम रहित जीव मलुष्यभव में 
सक्रिय होते हैँ और सिद्धदशा में निष्क्रिय होते हे | इस 
तरह सिद्धों में निश्चय से निशक्रिवा समजनी। और यहदद 
सब का देतु मनो-निरोध योग दे इस लिए उसी मार्गे में 
रमण करना यह श्रेय के वास्ते है । 








मुक्त जीवों को कर्मतन्ध नहीं द्ोता । 
पचपरमेष्टि सज्ञावाले सिद्धात्मा, अनतज्ञान, अनंतदशेन, 
अनन्तसुस और अनन्तवीये को जो विभूषित दे ऐसे | 
सिद्धजीव कर्मों को क्‍यों प्रदण नहीं करते ? अगर उन को 
सुख है तो शुभ कर्मों के अहणसे कोन रोकता दे ९ 
सिद्धात्माओं को कर्मग्रहण का अयोग है क्‍योंकि कर्मों फा 
प्रदण सूच्रम तेजस और कार्मण शरीर से द्ोता है जिन को 
वहाँ अभाव होता है । 
सिद्धात्मा केसे होते दे ? 
सिद्धात्मा दमेशा निष्किय द्वोते दे। सिद्धात्माओं को ज्योविः 
चिद और आनदके भरसे एप्ति होती हे ओर सुख-दु ख फी 
प्राप्ति में हेतुमूत काल, स्वभावादि प्रयोजकों का अभाव 
होता दे । 
कर्मसिद्धों के सुखके लिए देतु न दो सकते हैं ९ 


कर्मसिद्धों के सुख के द्ेतु नहीं हो सफते क्‍यों कि उन का 
अस्तित्व भी नहीं हे और सिद्धों का सुस्त अनन्त भी है। 


( ९० ) 


कर्म जो मयोदित सुख को देनेवाल हे. वह कैसे अनन्त 
सुख को दे सकते है ? 

सिद्धात्माओं को सुख वेदनीय कर्म के उदय से प्राप्त नहीं 
हुआ अगर उसके क्षय को वह अनन्तसुख प्राप्त हुआ दे 
इस लिए मिद्धात्माओं को कर्म सुख को देनेवाले नहीं है । 


७, 25५ 


क्तिन्द्रिय योगियो को क्रिसी भी सांसारिक सुख की अभि- 
लापा हाती हे 
किक 
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ऐहिक सुख की कभी अभिलापा नहीं होती 
से पूर्णो पात्र में छुछ भी नहीं रह सकता बैसे 


सच्चिदानंदरूपी अमूत से परिपूर्ण ऐसे सिद्धात्माओं का ठुच्छ 
सांसारिक सुखों की कभी अभिलाषा नहीं होती दे । 


2 
४? 


| 


हा 


सिद्धात्माओं हो नित्य सुख केसे रहता है ? 


जैसे आकृृतजन को अद्भूत नृत्य दर्शन से अति खुख द्वोता 
चैसे सिद्धात्माओं को भी विश्वरूप नाटक को देखने से 
नित्य सुख रहता हैं । 


सिद्धात्माओ को कर्मन्द्रिय, झानन्द्रिय या शरीर का अभाव 
होता हैं तो वे कैसे सुखास्वाद करते हैं, दृष्टान्त से बतलाओ। 
कोई दर्दी ज्वरपीडित हो और जब कभी वह सो जाता 
है तब अगर कोई उस को उठाने का प्रयत्न करता दे 

समीपस्थ स्नेही कहता है-भाई उस को मत उठाओ | वह 


सुखमें है । ओर भी कोई योगी कि जो आत्मश्ञानाम्रत में 


(९१) 


मग्न दोता है उस को जब पूछते हैं. कि आप कैसे हैं. ९ 
वह प्रत्युत्तर देता कि में बहुत सुसी हू | अब विचारणीय 
प्रश्न यह है कि वह योगी किसी विल्ञासवाले पदार्थों का 
उपयोग नहीं करता मगर कहठा दै कि “ सलुष्ट हूँ ? | 
तो उस को छ्लानसुस वो ही ज्ञात फर शाफता है । 


सारांश--इसी तरह सिद्धो में ईन्द्रियों के विषय और 
क्रियायें नहीं होती मगर अनन्तछुसत होता है, और उन 
के सुस्त को वे ही जानते हैँ । ज्ञानी भी करने को समध 
नहीं है क्‍यों कि वे सुस्त निरुपम हैं | 








ईश्वर निरुपण-इस जगत का क॒तो कोई नहीं हे । 
प्र० परतह्मका क्‍या स्वरूप हे ? 
उ० परोपऋरपरायण, वीतराग, सर्वेज्ष, सेदर्शा ओर आध्त 
( यथास्थित बस्तुको जाननेवालें और कहनेवाले ) यह 
परअह्म का स्वरूप कहा है| 
परम उसी ही को कहते है कि जो निर्विकार, निं- 
ष्क्रिय, निर्माय, निर्मोह, निर्मत्सर, निरामिसान, निस्व्वद, 
निरपेक्ष, निरंजन, अक्षर, ज्योतिमेय, रोग और विरोध से 
हीन, प्रभामय है और जगत जिस की सेवा करता है ओर 
जिस के ध्यान से भक्तसंघ निव्वत्ति को पाप्त होता है ऐसे 
इंश्वर स्वरूपवाला है। 
'अ० क्या परत्रद्म सृष्टि का कारण है ? क्‍या जगत्‌ युगान्त को 
ब्रद्म में लीन होता है ? 
उ० परञ्नक्ष को सृष्टि बनाने का कोई प्रयोजन नहीं है, और 
उस के लिए कोई प्रेरणा करनेवाला भी कोई नहीं है । 
अगर परअद्य सृष्टि रचनेवाला हो तो ऐसी रचना 


( ९३) 


क्यों फीयी ९ देखो ! जगत्‌ जन्म, सरण, व्याधि, कषाय, काम, 
क्रोध और दुर्गीते के भव से व्याकुल हे । परस्पर द्रोह और 
विपक्त से भरा हुआ है | व्याघ, इस्ति, सपे, बिच्छु से परिपण 
है । पाराधि, मच्छिमार और व्याघसे त्रस्व है। चोरी, जारी से 
पीड़ित है । कस्तुरी, चामर, दात और चर्म के वास्ते भुग, गो, 
इस्ति भर जित्ताओं का धातक दे | ठुजोति, दुर्योनि भौर दुछ 
कीर्टो से भरा है। विष्टा भोर दुर्गन्‍्ध से भरे कलेवरों से आकित 
है। दुष्कर्मो को निमोण करनेवाले मैथुन से सचित दे । सप्त 
घातु से निष्पन्न शरीरों से समाश्रित है। नास्तिकों के सादित और 
सुतीशों से नियित है | दणोश्रम फे मिन्न मिन्न धर्म, पदूदशेन के आा- 
खार-पिच(र सम्बन्धि भाडवर से युक्त है। नाता प्रकारकी आक्- 
त्तिदाल्े देवताओं की उस में पूजा दोती दे। पुण्य और पाप को 
निष्पन्न कर्म भोग को देनेवालि है। श्रीमन्द और निधन, आग और 
अनाये भेदों से व्याप्त है | अगर परमक्ष बनानेवाला है तो ऐसा 
क्यों बनाया | सब कुछ विपरीत दी नजर आता है| परमरक्ष के 
स्वरूप फो स्वेया भिन्न है) 

और भी अगर आग्रे घढो तो उसी बनानेवाले परबक्ष को 
बेर रसनेवाले, उस का खड़न करनेवाले, उस को इसनेवाले भी 
कितनेक जीव होते हैं और फित्नेक उस को चाहनेवाले भी हैं। 
अगर पर्रद्ष घनानेवाला दो तो ऐसी सूद्रि क्यों बनाई ९ 


ओर मी काये में उपादान कारण के गुण होने चाहिए के 
भरी नहीं नजर आते 


संसार में जनित्य वस्तु नजर आती है। भगर सूजन के 


(९४ ) 


'समय ज्झमें से उत्पन्न हुई है तो योगी उस का त्याग क्यों 
करते हैं ? ओर जिस को योगी छोडते है उस को परत्रह्म क्यों 
अहण करते हैं ? और अहण करे तो वह्‌ विवेक केसा ! 

ओर भी सृष्टि ब्रह्म से उत्पन्न नहीं होती न उस में लीन 
होती है । अगर ऐसा हो जाय तो ब्रह्म को वाताहन्ति” अथात्‌ 
वमसन किये को फिर भक्षण करने का दोष क्‍यों नहीं आता ९? 


,.. और भी जगत सें अगर कोई ब्राह्मणादि को घात करता 
है तो महाहिंसा होती है एसा कहते हैं. तो संपूर्ण सृष्टि के 
संहारक त्रह्म को कैसी हिंसा होंगी ? दयावान्‌ निर्दय केसा 
क्या पुत्र को पैदा कर, कर के घात करनेवाले पिता को हिंसा 
नहीं होगी 

अगर कोइ ऐसा कहे कि जगत्‌ तो ब्रह्म की लीला हे इस 
लिए उस के संहार से दोष नहीं होता, तो यह कथन भी यथार्थ 
नहीं है । कया शिकार करनबाले नृपति को जीवाहिंसा का पाप 
नहीं दोता १ 


इस लिए जो रुजन और सहार परत्रह्मम मे बतलाते हैं 
बे उस की महिसा नहीं बढाते मगर निष्कलंक में कलंक लगाते 
8 कक 


हैं । ओर ब्रह्म को निष्किय कह कर रूजन और संददार में सक्रिय 
चतलाना वो “ मे माता दन्ध्या ” के तरह विरुद्ध हे | 
ज्ञानवन्त होते है वे तरह्मकों उपासना करते है अगर वे ही 
अ्क्यांश ही तो उपासना क्यो करना ? ओर उन में और 
ज्द्म में क्‍या भेद ? अगर वे सब जीव ब्रद्मांश ही होंगे 


( ९५ ) 


तो अह्म खय उन को अपने पास ले जावेगा । अगर 
श्रद्षप्ताप्ति के लिए निरागता, नि स्पृदता, निर्दोपता, निष्कि- 
यता, जितेन्द्रियता करने योग्य हो और ब्रह्म की उसी में द्दी 
प्रीति दो तो अक्ष का निष्करियत्व सिद्ध द्ोता है । 

अगर मद्धकों निषप्किय और सक्रिय कद्दो वो उस में कठ- 
स्व आवेगा और को के अनेक स्वभाव होने से क्दाचित्तू उस में 
अतित्यता भी आजाबेगी | और राग-द्वेपष भी आ जाबेंगे, स- 
शरीरी भी द्वोना पढेगा ओर अझ्म नित्य है ऐसी व्यातति भी 
नही द्वोगी । क्‍यों कि नित्य वह दी है. जो एक्रूप दे । दृष्टान्त 
आफाश फा हमारे सामने ही है | 

सृष्टि करने में और युगान्त में सद्ार करने में कर्ता को स- 
फ्रियता आती है और सृष्टि तथा सद्दार के अभावमें निष्कियता 
आती दे | भौर जीर सुप्री तथा दु सी भी दिखते है इस से 
बद्द करो राग-द्वेपी भी सिद्ध दोता हे । अगर यह तक किया 
जाय कि जे कृत्य वैसा सुसई स्त॒ तो फिर कतो फ्ा्क्या 
पराक्रम रद्दा इस लिए निमश्चित द्वोता है कि स्रर्त पुण्य 
पाप दी सुपर-दु स का देनेवाले हैं । 
श्र० क्‍या जीय यप्लाश हैं 


४० ना, जीव अक्षारा नहीं दे अगर यह अक्षारा हो तो अझरा 
समा दोने मे सभी समान हो जावेगे । मगर ऐम्म कुछ 
नजर नहीं आता | और भी अगर जीव प्द्याश 


े 


दंगा वा ब्रद्मा स्वय दी उस को बिना परिभ्रम दी भपने 
पाम से जादेगा | 


ऋक्ष 


( *६) 


जीद सुखी-ढुःखी अनेक प्रकार के नजर आते है. तो उन 
भेदों को करनेवाला कोई अन्य या ऋह्म दोने चाहिए । 


उ० अगर जीव ब्रह्म से भिन्न हो और सुख-ढुम्ख 


खस्र्० 


छ्य्छ 


कत्ती त्रद्म हो तो जिस हेतु से ब्रह्म खुख-ढुःख करता 
है उस देतुका कतो भी त्रद्म ही होना चाहिए। 
सारांश--संक्षेप में शह्म को निरंजन, नित्य, श्रमूते 
ओर अक्रिय कथन कर के फिरसे उस को कतो- 
संहतोी और रागद्वेघादिका पात्र कहना यह परसर विरुद्ध 
है। इसी से मुनियोने सोचा कि जगत्त्‌ भिन्न है और तह 
भी भिन्न है और इसी लिए संसारस्थित मुनि मुक्ति के 
लिए परत्रह्म का ध्यान करते हैं । ह 
इंशवर की ( विष्णुकी ) माया जगत्‌ रचना में देतुभृत द्दे 
या नहीं ! 
नहीं, बैसा हो नहीं सकता । अगर ऐसा कहोंगे तो क्या 
ईश्वर माया के आश्रित है या माया झेश्वर के आश्रित दे ९ 
ओर माया स्वयं जड होने से आश्रय नहीं ले सकती तथा 
ईश्वर परबह्म स्वरूप होने से साया का आश्रय नहि लेता । 
ईश्वर उस के सेवकको सुखी करता है और जो सेवक नदी 
है उन को ठुःखी करवा है यह बात क्या सत्य ह्दे ! 
ना, यह असत्य है अगर ईश्वर ऐसा करेगा तो वह स्वयं 
रागी और देेपी हो जावेगा | और जो उस की सेवा भी 
नहीं करता और निंदा भी नहीं कंरता उस की क्या गति 


(९७ ) 


होगी | छोक सें जीव त्तीन त्तरह के होते हैं---सेवक, ध्य 
सेवक और मध्यस्थ। जब प्रथम के दो प्रकार के जीवों की 
गति दोती है तब मध्यस्थ जीव की भी कोई गाते दोनी 
चाहिए। और अगर भध्यस्थ की कोई नियत गति होती 
है तो उस गाते को करनेवाला कौन हे १ इस लिए यहदी 
कहना योग्य है कि जीव जैसा कम करता है बैसा सुस- 
दुःख पाता है। 


अ० ईश्वर खुद में से दी जीवों को प्रगट कर के (सूजन कर के ) 
ससारीभाब को देता है और महाप्रलय के समय फिर 
खुद उस का सद्दार करवा है। क्‍या यह कहना सत्य है ९ 


छ० नहीं, यद्‌ बिक्कुल असमवित है | क्‍यों के अगर ऐसा 
भाना जायेगा तो सवाल यह पैदा दोता है. कि-+- 


क्‍या ईश्वरने जीचों फो फोइ ईष्ट स्थान में छिपा रफ्खे थे 
जैसे हम स्टोर में किसी चीज फो रक्पते हैं वैसे रख्से थे 
था जीवों का सररीन सूजन दाता है और फिर प्रगट करता 
है। प्रथम में अगर छिप हुए प्रगट करता है तो उस को 
किस का डर था जो छिपाता है ! 

अगर उस फी अजिन्त्य शक्ति कहो तो बह लोभी 
कहलाएगा अगर नयी रचना फरता है तो क्‍या पुराने 
जीवों को स्वत परते से अममर्थे है जिससे उन को बधन में 
रक्‍्स फे विडवना देता दे ? और स्वचीज को माश करने- 


(९८ ) 


वाला बह ईश्वर कैसा अविवेक्की कद्दा जायेगा ! वालक 
भी स्वकृत वस्तुं को अपनी ताकत के अन्तिम समय तक 
रक्षा करता दे | 

प्र० क्‍या यह जगत्‌ ईश्वर की लीला है ! 

उ० नहीं, ईश्वर जगत्‌ की लीला में नहीं पडता, ओर वह 
ईश्वर के साथ शोभा को भी नहीं देता । जिस को तप-जप 
ओर ध्यान पसंद आता हे वह इंश्वर ऐसे पचडे मे क्‍या 
गिरेगा ? जिस में जीवो की हत्या होती हो बेसी लीला 
क्‍या वह पसंद करेगा ! दूसरों को निषेध करे ओर खुद 
प्रवृत्ति करें यद कभी हो सकता नहीं। और भला ! ऐसे 
काम करनेवाला कभी ईश्वर सी हो सकता है ! और जो 
ईश्वर ज्योतिमय है बह केसे अपने समय अंशो को विमोद 
लगा के संसार से परिध्रसमण करावेगा ! संसाराभाव को 
प्राप्त हो कर 'जो जीवत्व को दुःख के तफे धकेलता है वह 
केसे ईश्वरांश कहाएगा | अगर यह सव ईश्वर की लीला हे वो 
मानना ही चाहिए कि उस को दुःखसथ संसार ही इंष्ट है, 
ओर जब ऐसा है तो संसारी जीवो को उस की प्राप्त वास्ते 
व्यथे क्‍यों प्रयत्न करना ९ 
तात्पयें-- कहने की सतत्नव यह दे कि जो ईश्वर है वह 

2000 ओर सदा एकरूप है, तथा वह इश्वर प्रत्येक योगीव- 

रों को भी उपास्य है। जीव अपने विविध प्रकार के कर्मयोग से 

खुगति को या दुर्गेति को-सुख को या दुःख को पाता हे ओर जब 


( ९९ ) 


जीव समभाव को घारण करता है तय ऋद्धत्व को पाता है। इस 
“किए इश्वर को ज़गतकती कददना छोड के उस की स्तुति-सेवा 
करना द्वी योग्य और उचित है। जैसे झोई वीर अपने मालिक 
के आयुधों से शतुओं को पराजित कर के निज अग को सुख 
पहुँचाने से करत्तों दोता है चेसे ही ईश्वर का ध्यान करनेवाला 
इेखर के ध्यान से आत्मा को सुपर पहुचाने से कत्ती है और आत्मा- 
के अधकार के अपहरण से सहता कहलाता है । जैसे शुरवीर 
स्वामी के आयुर्घों से लड्ता है मगर स्पामी को कुछ भी क्रिया 
नहीं करने की होती वैसे ही भक्त ईश्वर-ध्यान से अपने इृष्ट के 
बास्ते मथता दे मगर ईश्वर को कुछ भी करने का नहीं, और 
इसी से ईश्वर की निष्कियता सिद्ध होती है। भऔौर शुरगौर स्वा« 
सी के आयुर्धों ले जय पाता हे तय जय का कारण स्वामी को 
आना है पैसे ईश्वर के ध्यान से जत्र जीय मुक्ति पाता है तब 
उस का कारण ईश्वर को द्वी समजत्तादे और उसी में मुख आ- 


दि को मानता है | 





छठ 





ब्रह्म क्‍या है ? 


ब्रह्म वही है जिस को हस सिद्धपुरुष कद्दते हैँ।जों 
शुद्ध और निर्मेल चित्तवाले योगी हैं उन को ध्यान करने 
याग्य वह ब्रक्ष हू | ऑर जिस का-मसुठछुछ-ऊुक्त होने 
की ईच्छा रखनेदाले इस दुस्तर पारावार में वैरने के 
वास्ते नौका समान मानते हैं | 


अगर यह खतष्ठि त्रक्म से उत्पन्न नहीं हैँ तो कहा से उत्पन्न 
र्‌ः 
हुईं आर कहां कंसे प्रलय को पाययी 
री आट, किक ०.) नम 
जवाब संक्षेप में दी हे । त्रिकालवेत्ता वीतरामग्रभुर्द के 
रमाया हँ कि काल, स्वभाव, नियति, कमे और उदयन 


( वीये ) से यह समवाय पंचक से (पाँचों के मिलन से ) 
झूछ्टि को उत्पाति ओर लय होता दें । 


न्रक्ष में अक्म केस छीन दोता हैं और ज्योति में ज्योति 
केसे मिलती दे वद्द वतलाओं । 


( १०१ ) 


चच० तत्वविदूलोग ज्ञान को ब्क्ष अथवा ज्योति कहते हैं। 


एक सिद्ध का म्रद्धा ( छान अथवा ज्योति ) अनन्त दि 
शाओं में अनन्त छेज़ों फो आभय कर के रहता है. और 
उसी क्षेत्रो में दूसरे का-वीसरे का यावत्‌ अनन्त सिद्धों 
का अक्ष रद्दा हुआ है । और इसी से दी फद्टा जाता दे 
कि प्रद्म में प्रक्म लीन दोता है, ज्योति में ज्योति लीन 
होती है। 

अगर अमुक निश्चित ज्षेत्रो में दी ब्रद्या फे साथ अन्य अक्षों 
फी भी लीनता द्वो जावेगी तो क्षेत्र छोटा होगा और 
परस्पर मीलित श्रक्ञों फो भी क्षेत्रमकी्णता द्वोगी। 


ऐसा नद्दी हो सकता | एक विद्वान अपने हृदय में अमेक 
शाज््रों को धारण परता दे मगर कभी हृदय फी सकी्ता 
नहीं दोती । भौर अक्षरों को परपीडा भी नहीं पहुँचती । 
इस सरद मद्या परपरा आश्रित ब्रक्ष से ( चित्‌ ) सर्वे 
ज्याप्त क्षेत्र कमी मफीणे नहीं होवा। भौर मद्ष को भी 
सफीर्णता अयवा परस्पर फा सांफ्ये नहीं होता | और 
इसी तरद सिद्धों से परिपूरित मिद्धछ्षेत्त फम्ी सकीणे 
नहीं दोंठा। और मिद्ध परपराश्षित सिद्ध सारव॑-वाघा से 
रहित अनन्त और अगाप छ्वानमुस में मस्त रदते दें | 


फिम्नमफरजा शा 


च्ध्० 





सदगति का साधन. 


स्वगें-मोज्षादि प्राप्त करने के साधन क्‍या है? 


हिंसा, असल्य, चोरी, ख्ली-संग और परिमिह ( मसल ) 

इन सब का संपूरोतया त्याग करने से स्वगे-मोक्षादि 
होते बे, / डर भ् से द्र 

प्राप्त होते हैं | विश्ववंय महाप्रश्चु इन्हीं के त्याग 

सिद्धस्व को प्राप्त हुए हैं। 

मुसुछ किस को कहते हैं. ? 

जिन में सत्य, शील, क्षमा, वीतरागता, निःसंगता, उप- 

कारिता, संसारसस्वन्ध जिगुप्सिता, और अग्रतिवद्ध चारिता 

हो और जिन की दृष्टि का मध्यबिन्दु मोक्ष ही दो वे सुस॒द 

कहलाते हैं । संक्षेप में मुसुछ अथौत्‌ मोक्ष की चाहता 

करनेवाला झुनि या साधु | 

सिद्ध किस को कहते हैं. 


अमू्त, निराद्दार, गतद्वेप, वीतराग, निरंजन, निष्किय, 


छ० 


( १०३ 3) 


गतस्एद इत्यादि गुणों से युक्त जो होता दे वह सिद्ध 
कहलाते दे । 


मुमुछ किस के गुणों का श्राश्नय लेता दे ? 
मुगुछु सिद्ध के गुणों का आश्रय लेता दे और यथा- 
शक्ति उस का पालन कर फे फ्म से सिद्ध द्ोता है । 


श्र० भुझुछु अल्प गुण में से महागुण फो कैसे प्राप्त होता है ९ 


श० 


मुमुछु-साधुयर्ग देददू पर ममत्व नहीं रक्सते। वे उत्तरो- 
त्तर उसी 5च भाषना से जय सिद्ध दोते हैं तब उन गुणों 
वी उत्मान्चि से ये मिद्धावस्था सें अमूर्त क्षेत्र हैं। और 
भी साधु फ्यचित क्‍्वचित््‌ 'आद्वार का भी त्याग फरते हैं | 
थ्रे जप मिद्धायस्था में आते दूँ तय निराद्यारी दोते हैं| 


मिद्ध द्वेप से रस्ति ६ैं। साधु सर्थ जीवों पर रूचि के 
साथ भेत्री धारण बरता दै। सिद्ध बीतराग एँ-साधु 
चबाघुझआ प यधा से रदित दोता दे | मिद्ध निर- 
जन ई-साघु पीति बिलेपनादि से रादित दोता है | मिद्ध 
विप्लिप होते ई-साधु घारम-समारम की प्राप्ति से दूर रदते 
हैं । मिद्ध नि स्पृष्ट होते एै-साधु छिसी प्रफार की आशा 
गई कसा ) मिद्ध अस्पर्धक होते दै-माधु विवाद नहीं 
करते | मिद्ध नियार ए-साधु स्वेच्छा बिद्यारी होते हैं। 
मिद्ध निर्माय दै-सापु परस्पर की मित्रता पे दूर रहता 
है। दिद्ध केवलदर्शा होते #-साशु उगस्थमाय की अझ- 


( १०४ ) 


निद्मता देखते रहते हैं | सिद्ध आनंद से भरे होते दै-- 
साधु अन्त;।करण शुद्ध रक्खते हैं | संतोष और समभाव 
से रहते हैं| इस तरह सिद्धों के जो गुण द्ोते दे और बिन 
का उल्लेख शास्रो में मिलता है उन शुर्णों को मुमुछु समज 
के थथाशक्ति पालने को कटिवद्ध होता दे और क्रम से 
से वह सिद्ध होता हैं । और भी गृहस्थ जो दुष्क्क की 
शान्ति के लिए अपनी शक्ति के अनुसार देश से भी 
( अंशत:, सर्वेथा नहीं ) अनुसरता हूँ. यह भी अनुक्रम 
से सुखी होता है। 

इस से निश्चित होता है कि मुमुकछु अल्प गुण में से 
सिद्ध के परिणाम से महगुण को प्राप्त होता है । 


गृहस्थ धमं के लिए क्‍या आवश्यक है ? 


गृहस्थों के लिए-श्रावक्ों के वास्ते निरंतर साकार देवपूजा, 
साधुओ की सेवा और दानादि घर्म आवश्यक हें | ग्रहस्थ 
प्राय; हमेशां सावद्य ( पापमय ) व्यापार में रक्त, सदा- 
काल ऐहिक अर्थप्राप्ति मे अ्रसक्त ओर कुदुम्ब-पोषण के 
वास्त हसेशां उच-नीच वाताी में ( आजीविका ) 
आदस्युक्त होते हे इसी से स्वचित्त की शुद्धि के लिए 
उन्त को अचश्य तत्त्वत्रयी का ( देव-गुरु-धरम ) सेवन 
करना आवश्यक है। 


9००] ८९ 
भ्र० कान आदमी निन्दा को प्राप्त नहीं होता ९ 
उ० जो निश्चय पर दृष्टि रख के कार्य को-सर्व व्यवहार करता 


श्ु 


म० 


ह.। 


(१०५) 


है बह कमी।निंदापात्र सहीं होता, और बही भवसमसुद्र के 
पार को पाता दै। गुजराती ? में कद्या भी है--- 


+ निश्चय दृष्टि चित्त घरीजी पाले जे व्यवद्दार, 
पुण्यवन्त ते पामशेजी, भवसमुद्रनों पार ?' 


निश्चय हाछिवाले छुलीन मलुप्य फो फहां तक स्व-उय- 
बहार की रक्ता करनी ? 


जद तक सिद्ध परसात्मा का निरावलयन ध्यान करने के 
लिए मन समर्थ न दो घद्दा तक, और जब तक सुसाघु 
ओर हुसाघधु का निग्धय फरने में समये, ज्ञानोदय न हो 
बहा तक, निश्चय दृष्टियाहुक कुज्ीन पुरुष फो स्व-र्यव- 
हार की रछ्ठा फरनी पाहिए। 


निर्वाणधाम की मगलमयी द्वारमूमि को प्राप्त करने के लिए 
कया करना आवश्यक है 


दृत्य और भाद, ये दोनों प्रकार के धम्त का पालन फरना 


यह मगलमयी भूमि फो प्राप्त फरने के लिए उत्तम बादन 
के समान ९ । 


कोनसा परम धर्म है ! और बह क्या प्राप्त करवाता हे 


अत्मज्षान यही परम धर्म हे और वही महात्माओों को 
दिषणाम में ( मोक्षमरिर में ) पहुदानेवाल्ा दे | कहने 


( १०६ ) 

का तात्पर्य यह है कि उस की साधना से मोक्ष निश्चितरूप 
से होता है । 

प्र० आत्मन्ञान से क्या प्राप्त होता है १ 

उ० सात्मघान से अनन्त चतुष्टय ( अनन्तज्ञान, अनन्तदशैन, 
अनन्तवीये और अनन्तसुख ) प्राप्त होता है, और 
इन से क्षानादि शुद्धि अनन्त होती है भर उसी की सा- 
धना से निवृत्ति-मोक्ष होता है | इत्यलम्‌ | 








१३ वो अधिकार 


परोच ओर प्रत्यक्ष ये दोनों प्रमाण स्पीकारने के योग्य हैं। 


प्र० कितनेक कहते हें कि-पुण्य नहीं है, पाप नहीं है, स्वर्स 
नहीं है, नरक नहीं है भोक्त नहीं दे, एनजन्म भी नहीं 
है और मन से छुछ भी नहीं अहण कर सकते और जिस 
में पाचो इन्द्रियों के बिपय होते है ऐसे प्रत्यक्ष प्रमाण को 
छोड के अन्य क्रिसी प्रमाणों को नहीं सानने चाहिए । 
क्या यह युक्तिसगत है १ 


४० जो वस्तु दृश्य हो बहीसत्‌ और अन्य असत््‌ ऐसी मान्यता 
ठीक नहीं है।जिस में पाचों इन्द्रियों का विषय हो ऐसी बस्तु 
कौन है उस को प्रथम ववेचारना चाहिए । अगर रामादि 
में (स्री आदि में) पाये इन्द्रियों का विषय है तो सोचना 
चाहिए कि रात्रि में शब्द-रूप से समान किन्तु पूर्वकथित 
जो रामादि वस्तु नहीं है उस में क्‍या रामादि चस्तु का 
अम नहीं होता ? अगर यह कहा ज्ञाय कि रात्रि में सर्व 


( १०८ ) 


शा 


इन्द्रियों के ज्ञान की द्वानि दोने से प्रायः मोह हो जाता 
है और इसी से अतदू वस्तु में तदू वस्धु का-रामादि 
नहीं उेसी वस्तु में रामादि का श्रम द्वोता हँ। अस्ठु | 
तब यह तो सिद्ध हो चूका कि इन्द्रियों से दोनेवाला ज्ञान 
हमेशां सत्य नहीं होता । 


निरोगी मलुष्य शंख को सफेद देख कर लेता हैँ. मगर 
जब कभी उस की आंख में कोई रोग हो जाता है तब वह 
उस को विविध रंग से भरा देखता हैं । ओर मलुष्य जब 
स्वस्थ होता है तव अपने स्नेहिजनों को अच्छी तरह पहिचा- 
नता है मगर वह जब नशे मे-सदिरा आदि में-मस्त ह्वोता दै 
तब क्‍या पहिचान सकता है ? अगर इन्द्रियों से ज्ञात हुआ 
पदार्थ सत्‌ होना चाहिए तो उसी आदमी में उन ही इन्द्रियों 
के रहने पर भी इतना विपर्यास पूर्वेज्ञान ओर उत्तरज्ञान मे 
क्यों होता है ? ओर उस का कौनसा ज्ञान सच्चा मानना १ 
रोगादि के पूवे का या पीछे का अगर पूर्व का सच्चा मानों तो 
इन्द्रियों पूर्व की होने पर भी ज्ञान सें विभिन्नता क्‍यों पैदा हुई | 
इस से निश्रित होता है कि प्रथम सन अविकारदशा में था 
ओर विकारदशा मे अब है ? और इसी से ही यह भेद हुआ । 
अब भेद्‌ किस मे हुआ यह सोचना चाहिए | यह भेद अगर 
सानसिक हो तो मन दृश्य नहीं हे और वर्ण से भी उस की 
“निवेदन नहीं कर सकते | अगर केवल इन्डियों का ही सच्चा 
साना जाय तो मन की सत्ता सिद्ध नहीं हो सकती ओर विकार 


(१०९ ) 


तो साक्षात्‌ हुआ है तो फिर यह कैसे हुआ १ इस से सिद्ध 
होता है कि इन्द्रिय ज्ञान सच सत्य नहीं दोता | 


और भी आनन्द शोकादि शब्दों को नास्तिक और झआ- 
स्तिक समान रीत से यथार्थ मानते हैं। ये शब्द जिह्ादिवत्त्‌ 
शब्दवाले नहीं, सूवणीदि के तरद्द रूपवाले नहीं, पुष्पादि के 
समान गन्धवाले नहीं शर्फरादि की तरह रसवाले नहीं 
ओऔर हवा के त्तरद स्पर्शवाले नहीं किन्तु ताल्वोष्ठ 
जिहादि ( तालु-ओछ-जिहा ) स्थान से कहें जाते हैं, 
ओर श्रोतेन्द्रियद्धार उस के बर्णा को अहण कर सकते हैं, और 
उस से द्वोनेवाली चेष्ठाओं से विशेष योध द्वोता दे, और स्वा- 
जुभव से प्राप्त कल से अमुमान दो सकता है, और वे शब्द 
स्व-विरोधियों का नाश करते हैँ और विरोधियों के जन्म के 
साथ अपने नाम फा शीघ्र नाश करते हैं | खुद के उद्यार के 
साथ उत्पन द्वोनिषाले गुणविशिष्ठ उन शत्दों को प्रयक समान 
शीत से काम में लाते हें | अगर ऐने 'मिद्ध शब्दों का साक्षा- 
स्कार ( अनुभव ) स्व-इन्द्रियों से नहीं होता तो अप्रत्यक्ष 
पुण्य, पाप, स्वगे, नरक आदि में किस की इन्द्रियों। प्रदत्त हो ' 


सकती हैं | 
'औ ४:६३ 6: 
श्र 6 पक + 
€्स्खे 





१७० वाँ अधिकार. 


अल कल -++++ मनी नन 5 


परोक्ष प्रमाण की सिद्धि- 


हि 


[प ११ 
केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाणरूप से सान्‍्य करना हें 
क्या सर्व पदार्थों क्री सिद्धि के लिए योग्य है. ! 


८५ (8. १ 
“केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाणरूप से स्वरक्रिर करना चहे 
ब् ० ८५७ ८७ ८5 ४ 
कहना सब पदार्थों की सिद्धि के लिए ठीक नहीं &। 
तब वास्तविक क्‍या है 


३8 [कप कप है / कि शठद से 
शास्त्र के प्रवीणपुरुप कहते है कि-जो एक शदद 
वर ० औ आ. 
( पद्‌ स ) कहे जाते हैं वे सत 

५ ८ होना भी 
सत्पद से वाच्य होते हूँ उन का अस्तित्व ढ, 
अनिवाये है | जेसे, आनंद शोकादि को पृव्र॑क्ृत शब्द 
विशेष में काल, स्वभाव, नियति, कमें, उद्यम, श्रख 
जीव, आकाश, संसारविचार इत्यादि शब्दों मे से कोसी 
भी शब्द को कैसा विवक्षण चेष्ठा से भति- 


( १११) 


पादन नहीं कर सकता, किन्तु प्रत्येक शब्द को 
सत्पद को कहना ही योग्य है | उन के वर्ण केवल कर्- 
न्द्रिय से ही अहण दो सकते हैं. और स्व-स्व भाव से 
उत्पन्न दोनेबाले उन उन प्रकार के फलों से अदुमान भी 
हो सकता है । भत्यक्ष करना यह कार्यमान केवलज्ञानी 
ही कर सकता है। 


वे शब्द जो दो या उन से ज्यादा शय्दों फे सयोग से 
होते हैं उन का अस्तित्व होता भी है और नहीं भी होता। 
जैसे « बध्यापुत्र ” यह शब्द दो पदों से बना है और उस का 
भस्वित्व ससार में नहीं दे किन्तु उन्हीं पदों को मित्र करने पर 
वेध्या का भी आसलतित्व मिलता हे और पुत्र की भी हस्ति नजर 
आदी हे इस लिए यद्द सात्रित द्वोवा है कि एक पद्वाले अवश्य होते 
हैं जब ज्यादा पदवाढों का अस्तित्व सशयास्पद द्वोता है । जैसे 
पुग>जल, झाकाश-पुष्प, सर-शूग इत्यादि अनेक सपुक्त 


शब्द नहीं होते | 


क्विनेक शाद सयोगन द्ोते हैं जिस का विरह प्राय नहीं 
दोता-गोशग, गोपति, भूधर इत्यादि शब्द भिन्नभिन्न और 
संयुक्त भी दूोते हैं | 

ओर भी इन्द्रियज्ञान वह सर्व सत्यक्ञान नहीं है । इस 
के लिए विशेष में यह लिपने का है कि-कर्ण, भेजादि से प्हण 
होने के योग्य ऐसी वस्तु में भी सचे फपूंरादि नहीं क्रिन्ठु उस 
के सदश लबणशर्करादि में भी नेत्र या करे भेद नहीं कह 


(११२ ) 


सकते । नेत्र, करे, जिहा तथा नासिका से शर्करा, कपूरादि 
सुगन्धी वस्तुओ का ज्ञान होता है किन्तु कमी कभी जिह्ा से 
होनेवाले ज्ञान को ही प्रामाण्य आता है। 


ओर भी सुवर्णादि में नेन्न से, कर्ण से ज्ञान होता हे मगर 
जब तक कषांदे से निम्वयय नहीं किया जाता वहाँ तक नेत्र- 
कर्णादि के ज्ञानों को प्रामाण्य नहीं आता | 


रत्नपरीक्षकवर्ग इन्द्रिय समान होने पर भी रत्न- 
परीक्षा नामक ग्रंथ के आधार से माशिक आदि रत्व- 
राशि की किंमत भिन्नभिन्न कहते है। उस में स्व॒प्रातिभा दी 
सुख्य कारण है | इन सब बातों से यह सिद्ध होता है कि 
इन्द्रियज्ञान संपू्ं सत्य नहीं होता | 


ओर भी ओषधि, मंत्र, गूटिका अथवा अदर्शीकरण 
( नेत्रांजन ) से गुप्त रहनेवाले का शरीर लोगो की दृष्टि मे नहीं 
अआता ओर इस से इन्द्रियां “ वह नही है ” ऐसा ज्ञान क्या 
नहीं करता ! इस लिए इन सब से परोक्ष की सिद्धि होती हे 
आर परोक्ष की सिद्धि मे ही स्वगे-नरक की सिद्धि हे । 
भ्र० ओर भी ज्ञो वस्तु चेष्टा से भी नहीं नजर आती उस को 
केसे स्वीकार कर सकते है ? 


उ० सर्वेज्ञ प्रभु केवलज्ञान से जितनी सत्त्‌ वस्तु होती है. उनको 
जानते ६ आर इसी लिए अन्य के ज्ञानाथ जिन लिन 
बाता व कह गये हे उस में प्रामाण्य स्वीकार करना चाहिए। 


( ११३ ) 


ओर भी ससार में अन्य मनुष्यों को जिन चीजों का 

ज्ञान भी नहीं होता, उन चीजों को उस के वास्तविक स्व- 
रूप को समजनेवाले अच्छी तरद्द से ज्ञात करते हैं । 

नैमित्तिक लोग ( ज्योतिर्विद ) अहण, म्द्दोदय, गभे तथा 
मेघ का आगमन कार जान सकते हें | 

वैद्य शरीर में स्थित प्रत्येक ज्याधियों का निदान कह 
सकता है । 

जासूस बगे पदचिहों से भी वास्तविक चोर को पकड़ 
सकते है । शाकुनिक शकुन को कह सकता है| सामान्य जन 
ऐसा कुछ भी नहीं कर सकता । इसी से द्वि ज्ञात हो सकता 
है कि इन्द्रियों से और कया बोध हो सकता है ? 


साराश में यह दे कि प्रत्यक जन परोक्ष पदार्थों का ज्ञान 
नहीं कर सकता | सपूर्ण ज्ञान तो केवलज्ञानी फो ही होता है। 
इन्द्रियों होने पर भी मनुष्य आचार, शिक्षा, विद्या, मत्र आदि 
स्वय नहीं ज्ञात फर सकता चद्दों पर अन्य के उपदेश की 
आवश्यकता द्वोती है | 

इस लिए स्थिर चित्त द्वोकर, सपूर्ण विकल्पों को छोड के 
समजो कि इन्द्रियाँ स्वम्रहण योग्य पदार्थों का ही प्रदृण फरती 
है। जो ज्ञान परोक्ष छोता है. यह परोपदेश से शीघ्र समसने में 
आता है । जैसे स्वशरीस्गत रोग फो झिसी चिकित्सक के फ्डने 


पर ही पद्दिचान सकते हैँ, स्वय नहीं जान सकते । 
<् 


(११७ ) 


शरीर की अवयवभूत वस्तु देख सकते हैं. मगर अमूते को 
देखना असम्भव होता है। आकृति को धारण करनेवाले 
( साकार ) जीवों के शरीर पर स्थित कोई भी चीज देख सकते 
हे किन्तु निराकार जीव के गुणों को नहीं देख सकते, क्‍यों कि 
वे भी निराकार होते हैं। इसी से सिद्ध होता दै कि इन्द्रियाँ 
स्वमहणयोग्य पदार्थ को ही अहण कर सकती है। आप्त जनों 
का कथस है कि सामान्य छोग की इन्द्रियाँ संपूरें ग्रहण नहीं 
_ कर सकती यह सबवथा सत्य हैं । 





प्र० 
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भू वो अधिकार 


+--+>+जन्‍---- 


स्वर्गादि पत्यक्ष नहीं है किन्तु विद्यमान भवश्य हैं । 


जो प्राद्म दोता दे उस को इन्द्रियोँ मद कर सकती दे । 
भौर जो नहीं द्ोता उस को नहीं प्रहण कर सकती, यइ 
बात दृष्टान्त से स्पष्ट कीजिए । 


मनुष्य शर्रर के पृष्ठ भाग में स्थित तिल, श्रग या स्व- 
स्विकादि चिहों को खय अपनी इन्द्रियों से नहीं देख 
सकता । किन्तु अन्य मलुष्य के कहने पर उन चिह्ों का 
होना सत्य मानता दे । अनेकों प्रयत्न करने पर स्व 
इन्द्रियों से उन चिन्ह्दों को नहीं देस सकते इसी तरदद 
स्वगे-नरकादि के धोने पर भी-इन्द्रियों से अग्राह्म धोने 
से दम नहीं देस सकते । 


शरीर के प्रष्ठ भाग के चिहों का निश्चय तत्मकार के परि- 
णाम से ( फन्र ) दवोता दे वैसे दी क्‍या किसी भी चेष्टा 
विशेष से स्वगे-नरकादि का बोघ दो सकता है ? 


(११६ ) 


उ० स्वग-नरकादि का किसी भी चेष्ठा विशेष से वोघ नहीं 
होता, किन्तु इस कारण से उस का सास्तित्व नहीं हो 
सकता | हम देख सकते हैं. कि--देव-देवी की उपासना 
करनेवाले भक्त लोक उन की भक्ति करने से अपने वांच्छित 
फल को प्राप्त करते हैं, किन्तु फल को देनेवाले देवदेवीयों को 
प्रत्यक्ष कसी नहीं देखते तो क्या उन को न देखने से वे 
कभी उन की सत्ता का अस्वीकार करते है. ! इसी तरह प्राप्ति 
के योग्य स्वगे-सरकादि की सत्ता समज लेनी चाहिए । 


ओर भी “' लंका दे ” ऐसा हस और आप हमेशा 


[पु रु बोल कि से कक १ 
स्वीकार करते हैं ओर उस के अस्तित्तम की प्रमाणुद 
७. धर अरे छ ४६ न कहो है 
मानते है, मगर कोई सवाल करे कि “ रर्का की + 
कल हे कि 
हमें बतलाओ ” तो सजनो | जब तक वह संशय करत: 
वाला मनुष्य लंका को नहीं जावगा, चहाँ तक कैसे उस 
पा प्रत्यक्ष हि सकता श्धे जे एक चीज ३ ८ पे है 
को प्रत्यक्ष हो सकता है? तो एक चीज जो यहा मजूद 
वह भी बिना चह्०ोँ गये नहीं देख सकते तो दम डैदुसः 
स्‍्थ विना केवलब्ञान के स्वरगी-नरहादि को कैसे सत्यक 
3३. कई: 
कर सकते हैं ९ 
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निमोद स्वरुप 
प्र० निगोद के जीवों का सक्षेप से स्वरुप फद्ठिए | 


४० निगोद के जीव अनन्तकाल तक निगोद में दी रहते हैं। 
नारक-जीबों फे दु स से अनन्तगुना विशेष दुःस वहाँ 
होता दे ) ओर स्वल्प समय में अनेकवार जन्म मृत्यु 
करते ४ | उन को मेन भी नहीं द्वोवा, जो जीव व्यवद्धार 
राशी में आते हूं वे क्रम से विशुद्ध दोोते हैं। ज्यपदार 
राशी में से जो जीव वापिस जाता दूँ यह पुनः निगोद के 
सरश होता हे। 


दि पनन8 5 223 अ 3 
$ एडेल्धिय झा द्वीन्द्रिय को श्रोरिम्द्रिय क्रो चतुरिन्द्िय के मन 
हीं होहा परपेच्निय में जो सनी द्वोता है उम हो मन द्वोता दै अर 


मै मन नहीं दाता 
>+अन सिद्धान्त 


( १२१८ ) 
प्र० यह कैसे होता है वह स्पष्टता से समजाईंए ? 


उ० निगोद के जीव जातिस्वभाव से ओर महा दुःखदायक 
उत्तरकाल की वाहश प्रेरणा से सदैव दुःख को पाते हैं । 
जिस तरह लवण समुद्र का जल सदेव लवण ही द्वोता 
है, अनन्तकाऊ व्यतीत होने पर वह ऋभी मिष्ट नहीं 
होता, और वर्णातर को भी नहीं प्राप्त होता इस 
तरह अलन्‍्तान्त कार व्यतित होता रहता है, तथापि 
जब लवणसमुद्र का जल मेघ का सुख प्राप्त होने पर 
( आतप से बाष्प होकर मेघ बनने के बाद ) गंगादि 
सद्दानदी सें आले से पेय हो जाता है, इसी तरह निगोद- 
में से निकल कर व्यवहारराशी में आने पर जीव सुखी 
होते हैं । जेसे गंगादि महानदी का जल फिर लवण स- 
मुद्र में जाने पर ससमुद्र-जकू के रूप ओर रसयुक्त- 
च्ञार होता हैं 


और मी कुमान्त्रिक के हृदय में कुमन्त्र के वर्ण द्दोते 

हैं वे उच्चाटन कहलाते हैं | कु्मान्त्रिक के हंदय जैसा 

निगोदस्थान होवा ह्दे !। समन्‍्मत्र के बणोाँ के समान 
व्यवह्रराशी के जीव होते हैं | जिस तरह कुमन्त्र 

- बर्णों में से जो बणे सन्मन्त्र में आते है वे शुभ कहलाते 

हैं। उसी तरह निगोद के जीवो में से जो व्यवद्दारराशी 

में आते हैं वे विशिष्ट होते हैं | और जिस वरह फिर 

सुसन्‍्त्र के बसे सुसनन्‍्त्र के काम में लाने से वे उद्चाटन दोष 


(११९ ) 


से दूषित होते हैं। उसी तरद व्यवद्वार राशी में खे निगोद 
में आया हुआ जीव पुत नियोद के जैसा होता है । 


प्र० निगोद के जीव समस्त लोक में व्याप्त होकर रहे देँ वे 


घनौभूत होने पर क्‍यों देसने में नहीं आते 


उ० निगोद के जीव अति सृद्रमनामकर्म के उदय से एक 


शरीर में आश्रथ कर के अनन्तान्त रहे हुए हैं। किन्तु वे 
चर्मचक्ु से नहीं देसे जा सकते। जिस तरह गधा (व) 
कलेवर और दिंग आदि की अनेक श्रकार की गध पर« 
स्पर मिलकर रहने से अन्य वस्तु को या आकाश को 
सकीणेता नहीं दोती ) विगोद के जीव को परस्पर मिलने 
से सकीणेता होती हे। किन्तु अन्य वस्तु को या 
आकाश फो मकीणृता नहीं होती ! जैसे गधादि वस्तु का 
अखित्व नासिका से ज्ञात होता है, किन्तु नेन से कुछ 
भी ज्ञात्त नहीं होता। उसी तरद्द निगोद के जीवों का 'झ- 
स्तित्व श्री सिनबचन से श्रद्धा करने पर ज्ञात हो सफता है. 
किन्तु नेत्नों से या इन्द्रियों से ज्ञात नहीं कर सकते, केवल 
ह्ञानी दी देख सकता दे। ह॒वा में उडतेवाली रज हम नहीं 
देख सकते किन्तु फिसी छिद्र प्रविष्ट सूच क्रिएण में उस 
को देस सकते हैं देसे दिव्यटष्टि दी निगोद के जीवों को 
सकता है । 


निगोद के जीव आदर फरते हैं दिन्तु वे किस गुण से 
शुरुत्व को प्राप्त नहीं दोते ९ 


र० 


(8) 


लिस तरह पारद अनेक धातुओं को हजस कर जाने पर 
भी शुरुत्व को प्राप्त नहीं छोता, चंपा से पुष्प से सुवा- 
सित अथवा किसी सुगन्धी धूप से घूपित बेंख वजनदार 
नही होता, एक तोला सिद्ध किया हुआ पारद सो तोला 
खुब॒णी हजम कर जाता है किन्तु वजन में नहीं बढता 
और मंशक में जैसे हवा भरी जाती है सगर वजनदार 
नही होती वैसे ही निगोर्द के जीब आहार करते हैं. किन्तु 


है 


गुरुत्व को प्राप्त नहीं होते | 


] 


* 


के जीव किन कर्मों से अनन्त काल पर्यन्‍्त दुधखी 
१ 


निगोद के जीव स्थूल आखब को सेवन नहीं कर सकते 
्च, 


कर के एक शरीर में अनन्त रहे हुए 


| प्थक्‌ प्थक्‌ गृह से रहित दोते हैं । पारस्परिक देष 


का हल्न्‍ 


+ चड 
के कारणभूत तैजस कार्मेण शरीर में संस्थित होते है | 


७५ ० । 


अत्येत संकीण निवास मिलने से परस्पर को छिंतन के 
के निकाचित कर्मों को उप्रार्जित करते हैं. और एक जीव 
अनेक जीवों के साथ बैर करता है, और भव एक 
जीव को एक जीव प्रति का बैर अमभेद्य होता ह्ढे वो 
अनेक जीवों का बैर क्‍यों अतीव अभेद्य और अनस्वे 
832 कि 


१ &+7 ?एए०७ से बिलकुल हवा रहित. ४2०प्रणाम नहीं मगर 


हि 


््ट्र 
३ । 
| 
ढ् 
9 








साधारण रीति से खाली कीइ हुई और फिर भरी हुई मशक. 


च् 


( १२१ ) 


समय तक का न दो | और नित्य प्रति वधेमान वद वैर 
उस से भी अनन्त काल तक क्यों न चले साराश में 
निगोद के चीवों का वैर दुष्कम और उस को भोगने का 
काल अनन्त है । जिस तरह अति सकीणे पिंगरस्थ 
पक्षीगण भौर जाल आदि में फर्से हुए मत्स्य पारस्परिक 
पीढा-दु ख स द्वेपयुक्त होने पर अति दु ख के भाजन 
होते हैं । 

ओर भी शास्नतिषुण कहते हैं. कि-चोरादि को बद्ध 
होता हुआ देखने से-कौतुक मात्र होने पर भी-पिना द्वेप 
दे दृष्टा सामुदायिक कर्म को उपार्जित फरते हैं जो कि 
अनेक प्रकार से भोग में आता है । इस प्रकार के कर्मो 
का विपाक जय आति दु सदायी होता है तन निगोद के 
जीवों फा परिपाफ अनन्तकाल ज्यतित होने पर भी सपू: 
शनदेोतोकया,शाश्ये' 


निगोद के तीवों को सन नहीं हे तथापि से तदुल मत्स्य 
की तरह विस के परिपाक फो अनस्तकाक्ष लगता है बैसे 
के क्‍यों ठपाजेन करता है ? 


निगोद के जीवों को मात्र नहीं है तथापि अन्योन्य वियाधा 
से उन फो दुष्कर्म तो अबदइय उत्पन्न होते हैं| विष मध्ण 
करने से फिर बह कानाइस्था से अथवा अह्लानावस्था में 
अक्षण दिया हो मगर उस का परिणाम अवश्य होता है। 


कै के के पक ही. 


अन्तर यददी दोता है के ज्ञानावस्था में कुछ प्रतिक्रिया हो 
सकती हे किन्तु दूसरे में तो नाश ही होता है। इसी वरद 
सन से रद्दित उपार्जित कर्म अनन्त काल पयेन्त भोगने से 
भी समाप्त नहीं होता । नियोद के जीवों को मन नहीं दै 

किन्तु मिथ्यात्व, अविरति, कपाय, कामयोग--जो कर्मयोग 
के वीज होते हैं वे होते हैं । 


-चऊ की 


जा, 
८६ (५.8 


€ श्र३ ) 


१७ वॉ अधिकार 
निमोद स्वरुप 
भ्र० सपूर्ण विश्व नियोद के जीवों से परिपूर्ण है । उस में कर्म, 


अन्य पुदूगल राशियाँ ओर घमोस्तिकायादि किस तरह 
रहते हैं १ 


४5० जैसे गांधी फी दुकान में कपूर की गन्ध फैली हुई रद्दती 
है उस में कस्तुरी अम्बर आदि की गन्ध, पुष्पादि की 
सुबास, सूये का आतप, धूप का घूम, वायु, शब्द, 
प्रसरेणु आदि मिले हुए रहते दें | 

और भी जैसे विचक्षण पुरुष के हृदय में शालत्र, 
पुराण, विद्या आदि होते हैं. तथापि बेद, स्मथृति, व्याक- 
रण, ऊोप, ज्योतिष, ध्यान, तत्, मंत्र, कला आदि 
रहते हैं । 

ओर भी जैसे अरण्य में रेणु, असरेखु, घूप 'अप्ति 
का आतप, पुष्पों फा सन, पशुपक्षियों के शब्द, चाद्य फे 
नादे, पर्णों की अवाज श्रादि का समावेश दो जाता है 
और अवकाश भी रददता दे वेसे दी सपूर्ण लोक निमोद 
से परिपूणे धोने पर भी सपूर द्रत्यों का उस में समावेश 
दो जाता है इतना दी नहीं किन्तु द्रव्यों से भरा होने पर 
भी तादश अवकाश रदता दी है । 


जनजल+न-न+ 





१८ वा अधिकार. 


प्रतिमा-पूजन से फल ग्राप्त होता है । 


प्र« भगवान-परमात्मा की मूर्ति को पूजन से पुण्य द्वोता है 


छर्‌ 
यह कथन क्या मत्य है ? अजीव से फलसिद्ध कैसे दो 
सकता हे ? 


उ० अजीव की सेवा से कया लाभ द्वो सकता है, ऐसा संकल्प 
भीं नहीं करना चाहिए | जेसा आकार दृष्टि में आता है 
प्रायः वेसे ही आकार के घर्म विषयक सन में चिंतवन 
पेदा होता है । 


संपूर्णी-शुभ अंगो से सुशोभित रमणी की प्रतिकृति 
देखने पर वह ताहश मोहोत्पत्ति की कारणभूत होती दे। 
कामासन की स्थापना से कामीजन कासक्रीडा विषयक विकारों 
का अनुभव करते हैं | योगासन के अवलोकन से योगियों की 
कप बज ५ हल 
यागाभ्यास से मति होती है | 


( १२८ ) 


भूगोल से तदूगत्‌ बुद्धि होती हे, लोफनालि से लोकरचना 
समज में आती है। कूर्मेचक्र, अद्विचक सूये कालानलचक्र, चद्र- 
कालानलचक ओर फोटचक्र आदि आक्ृतियों से यहाँ रहते 
हुए भी तत्सम्बन्धि ज्ञान होता दे | शास्र विषयक वर्णोंफे 
न्यास से ( स्थापना से ) उस वश के दृष्ठा को शास्ष का बोध 
होता है । नदीश्वरद्दीप के चित्र से और लफका के पट से तदू- 
गत बस्तु का ज्ञान होता हे । ऐसे ही स्व इश की प्रतिमा उन 
के गुणों की स्मरति के लिए धोती हे । जो चाज साज्षात्‌ दृश्य 
नहीं होती उस की स्थापना की जाती है यह लोकप्रसिद्ध है| 
दृष्टान्त यद्द है कि--सत्ति स्ली जय पति परदेश को गया द्ोता 
है तब प्रतिदिन उस की प्रतिक्रृति के दशन करती है | 


रामायण में भी आता हे कि---श्री रामचन्द्र बन फो गये 
तब उन की पादुका को भरतजी राम की तरदद पूजते थे। 
सीताजी भी राम की मुद्रिका का मुकुट रत्न मिलने से रामदशेन 
के समान प्रसन्न हुए थे | इन सब दृष्टान्तों में कद्दों भी शरीर 
के आकार न था | तथापि उन अजीय पदार्थों से तथा अकार 
का सुस्त द्वोता है तो परमात्मा की प्रतिमा भी अपूर्व सुख की 
देनेवाली क्‍यों न दो ? 

पाण्डव चरित्र में लोक्प्रासिद्ध कथा है कि द्रोणाचार्य की 
प्रतिमा के पूजन से लब्ध नामक मिल्ल चालकने अजुन के 
समाय ध्लुर्विद्या प्राप्त कीयी थी। चचादिक (खेत में पक्षी 
आदि को डसने के लिए पुरुषाकृत्ति रक्‍्सी जाती दे वह ) 
अजीब वस्तु भी क्षेत्रादि की रक्षा करने स सम्रथ दोवी दै। 


( १२६ ) 


और भी लौक में माना जाता दे कि--अशोकदृक्ष क्री 


छाया शोक हरण करती दे, वेदंडे की छाया कहकर होतवी 


है, 


बकरी के खुरसे उडनेत्राली धूली पुण्य नाश को दोती हे । 


| 4० आल 5; 5 2 सग छू 
चाण्डालादिकों छाया भा पुण्य का ज्ास करती हू । समत्ता च्द्री 


की 
ट् 


प्र 


छाया उल्लंघन करनेवाले भोगी पुरुष का पौरुपत्व नष्ट द्ोचा 
आर महेखरी की छाया को उल्लंघन करनेवाले पर महेश्वर 


नाराज होते हैं | इस तरह अनेक अजीव पदार्थ भी ढुःख सुख 

के निमित्त होते हैं तव परमात्मा की मूर्ति खुख के लिए क्यों 
००५ ५ 

नहा! 


रु कब कब: 
प्र० परमेश्वर के दर्शन से भक्तों के पापों का नाश द्वोवा 


यह तो सत्य है, परन्तु पूजन से क्‍या लाम होता हे 
यह कद्दिए । 


दर्शन से जैसा लाभ ह्वातो है वैसा द्वी लाभ पूजन से 
अवस्था गण विशिष्ट 
कप हद 25 हक 
वे गुण उस अतिमा के 

के तोर पर 


2 


| 02 
2 


8 
2३१ ०१४ ४» 
| 
( 
*) 


प्रतिमा चित्त में होती है 
पूजन से अवश्य संपादन 
लोक में माना जाता दे कि 
से तदू विषयक गुण प्राप्त होते हैं | सतीओं की, क्षेत्रा- 
घिप की पूर्वजों की, जह्मा की, कृष्ण की, शिव की और 
५५ कि ह्वि 
शक्ति की स्थापना मानने से द्ित और न मानने से अदि' 


॥ ४ 
हैँ 


) 


४ 
६<2/। 
श्र्पं 


| 


4 


दोवा है। स्वूप ( महात्माओं के शरीर को अभि संस्कार 


( १२७ ) 


कर के वह्ौं मन्दिर आदि चिन्द बनवाना बह ) भी वेसे 
ही फल्न को देनेवाले हैं. । 

ओर, भी कार्मेण तथा आकपेण ( वशीकरणादि ) के 
ज्ञाता मदनादि निर्जीब पुतछे पर ज्ञिन जीवों के नाम से 
विधि करते हैं. बे उस विधि से मूर्छ्धित दो जाते हें ।इसी 
सरहद सत्र इश की प्रतिमा फो प्रभु के न्ामग्रदणपूर्वक पूजा 
करनेवाला कुशज्ष पुरुष ज्ञानमय प्रभु को प्राप्त करता है | 
लैसे कोई सालौझ अपने चित्र को बहुसान करनेवाले 
सेवर्कों से खुश रहता दे उसी तरद्द परमात्मा भी उन की 
प्रतिमा के पूजन से प्रसन्न द्वोवे हें. एसा देतु के लिए भी 
मानो ( अन्यथा परमेश्वर तो सदाकाल प्रसन्न दी रहते हैं )। 


7० वादी प्रतिवादी को प्रश्न करता दे फ्रि--पूचन के लाभ 


ठ 


ग्र० 


विपयक दृष्ठान्व आपने दिये मगर दृष्टान्त में और दाषटो- 
स्तिक में मद्दान्‌ अन्तर है क्‍यों कि उपयुक्त देवादि रागी 
ओर पूजा की घादना करनेवाले हैं. किन्तु प्रमु-परमात्मा 
वैसे नहीं है उन फा क्‍या ९ 

सवार को जवाब यही है कि अनीद (स्प॒द्टा रादित) की 
सेवा अत्युत्तम फल फो देतेवाली हे और उन की सेवा 
से दी परमार्थ सिद्धि होती दे जैसे स्पृद्दा से रहित सिद्ध- 
पुरुष फी सेवा इष्ट की प्राप्ति के लिए द्ोती है । 

सिद्ध पुरुष तो साक्षात्‌ वर दते हैँ किन्तु परमात्मा की प्रति- 
छत प्रतिमा भजीव द्वोती हे सो दद्द स्या फल दे सकती है 


80७6 


( १२८ ) 


परियूजनीय द्रव्य से ( सेव्य के विषय में ) ऐसा विचार 
नहीं किया जाता। जो पृज्य होता है वह पूजा के पात्र 
होता हे | दक्षिणावर्त ( शंखादि ), कामकुम चिंतामणी 
ओर चित्रावल्ली आदि को इन्द्रियों नहीं होती किन्तु क्‍या 
फल को नहीं देती ? तो अजीब होने से स्पृह्य रहित दोते 
हुए भी स्वभाव स पूजक कीं इच्छा को संपूर्ण करती दे 
चैंसे ही परमात्मा की पूजित मूर्ति भी पुण्य प्राप्ति के लिए 
अवश्य होती है | 

दक्षिणावतत आदि पदार्थ अजीब होने पर भी विशिष्ट जाति 
के दुर्लभ होते हैं इसी से उन का आराधन इष्ठप्राप्ति के 
लिए हो सकता दे किन्तु प्रतिसा के विषय में वेसा नहीं 
है | वे तो सुलभ पायाण आदि की बनाई जाती दे वो 
फिर केसे फत्न को दे सकेगी 

जिस चौज में स्वभाव से ही गुणों का प्रकाश होता हे, 
उसी से भी पंच मान्य या स्थापित चीज विशेष गुणाव्य 
( गरुणवाली ) गिनी जाती हे जेसे किसी एक राजपुत्र 
को जिस से वीर्यादि गुणों का आविभोव हो उस को 
त्याग कर के (छोड करके ) किसी टुवल वंश में समुसन्न 
पुरुष को उस के युण्य के परिवल से कोइ प्रामाणिक पंच राजा 
स्थापन करता है तव वह दुरूस भी वह सवल राजवंशायि 
पर भी शासन चलाता है | और कदाचित्‌ वह राजवंशी 


उस का अपमान करता है तो मंदराज़ की तरह शिक्षा 
कि 
को पात्र होता है | 


(१२९ ) 


विचार योग्य वातो यह है कि वह सर्वेशुणसपन्न राज- 
पुत्र केवल पच को अमान्य होने से दुस को पाता है 
जब पचमान्य गुणहीन दुर्वलवश ससुत्पन्न राजा शासन 
चलाता है | इसी तरह चिंतामणी आदि निज स्वभाव से 
उत्तम होने पर भी परमात्मा की मूर्ति प्रामाणिक पर्थो 
से पूजित होने से पृथ्वी पर विशेष मान्य दै। देखो ! 
बरराजा ( दुल्द्दा ) मद्दाजन, दृत्तपुत्न और ऐसे द्वी अन्य 
विषय में जिस को भाग्य की प्रेरणा में स्थापित करता 
है बह मान्य होता है । ऐमे दी सौभाग्य मामकर्म के 
रुदय से परमेश्वर की जो मूर्ति स्थापित की जाती है वह 
पूजनीय द्वोती दे ] 
छपयुक्त भ्रद्येक पदा्थे आकारवाले द्वोने से उन की प्रतिमा 
भी हो सकती दे और कदाचित्‌ पूजनीय भी हो सकती 
है, किन्तु परमात्मा बीवराम तो निराकार प्रसिद्ध है तव 
चन का बिम्व कैसे और उन की पूजा कैसी * और 
अगर ऐसा किया जायेगा तय अतद पर्ठु में तद्‌ वस्तु 
का ( अभगवत में भगयतत्व का ) दोप क्‍यों न छोगा ? 
निराकार भगवत का विम्ब वद अवताराकृति की रचना 
है । अथौत्‌ मदहदत्माओन मगव॒न्त का आल्तम सव खद्दय 
में केकर देसी सूर्ति यनायी दे और फिर भगवत की फिसी 
भी अवस्था को लेकर उन के ह्र्थी उन की पूजा 
करते हे । 

हि बन ट>बट एिरमद 2 बट कर ८ 





उ० 


१६ वाँ अधिकार. 


सन्‍_-»+->०-+__--गि-ना+ककाम)ग>न+-, 


प्रतिमा-पूजन « 


निराकार सिद्ध प्रभु की अ्रतिसा इच्छित वस्तु को प्राप्ति 
करती है ? 


[4] 


निराकार सिद्ध पशञ्चु की प्रतिमा भी साक्षात्‌ सिद्ध की 


तरह चित्त की इच्छित आशा को नि.शंका से विस्तारित 
भ्छ 


>) 
करत। ह€ । 


8 भ्छु ५ 


स्थापना केसे होती छे ( 


4 है. हि. 


स्थापना स्वृ॑चित्त से होती है | 


हक] ! > शि+ अ » 


स्थापना किन किन पदार्थों की होती हे ६ 


स्थापना सत््‌ ( विद्यमान ) और असत्‌ ( अविद्यमान ) 
की होती है | 

स्थापना सेवन का फल कैसा मित्नता है ! 

लोक से सी अनाकार चौज का आकार-भाव बतलाया 
जाता है | जैते यह भगवन्त की आज्ञा है, उत का पालक 


भर 


उ० 


(१३१ ) 


चह साधु दे और विराघक वह असाघु है । स्थापना सेवन 
के समय भावना वैसी सिद्धि होती दे । 

इन वस्तुओं का अनाकार आकार भाव लोक में केसे 
बदाया जाता है १ बह दृष्टात फे साथ कद्दो ] 

आसाय ( आगम अथषा सत्र ) शासष में भी यह बायु- 
मण्डल और यह आकाशमण्डल ऐसी आकृति होती है | 
विचारशास्न में स्वरोदय के पथ्वी, अपू, तेज, वायु और 
आकाश ये पाय तत्त्त आकृति बना कर बताये जाते हैं | 
इस रृष्टान्तों में जेसे अनाकार वस्तु साकार बत्तलायी 
जाती दे वैसे द्वी सिद्ध मद्ाप्रमु की भ्रतिमा भी आकार 
निकल फर घतलायी जाती द। जब अनाकार घस्तु की 
साकार आइति बनायी जाती दे तब निराकार अभु कौ 
प्रतिमा हो तो क्‍या द्वानि ) भर भी देसो --प्र्वकाल 
में ससार में थे लोग जो कि लब्धवर्ण हुए हैं उन्दोंने 
आऊृति रादित वर्णो को स्वचित्त फी कल्पना को यह फ 
ओर 'स एसी आऊृति देकर साकार बनाये हैँ | अगर 
ऐसा न किया जाता और व नियत होते तो अ्र्ये् की 
आक्रति मदृ॒श होती किन्तु वेसा नहीं है । मिन्नमिन्त 
ही बर्णाकृत्ति है, फोई समान नहीं है | ससार के जितने 
राष्ट्र हे उप सब फी चणोकात्ति मिन्नभिन दे किन्तु 
ज्यक्ति ( पठन )काछ में उपदेश तो एफ समान दोता 
है और फाये भी समान होता है । उन सय क्िपियों फो 


( १३२ ) 


मिध्या करने के लिए कोई समसये नहीं हैं । जिन में जो 
लिपि सिद्ध होती दे उन में उस लिपि से फल निधान 
कहा जाता है | 

ओर भी जेसे बुद्धपुरुषोने आकृत्ति रहित 'अक्षरों की 
आकृत्ति बना कर के उस की स्थापना अपने अपने सुगुप्त 
आशय को समजाने के लिए मभिन्नभिन्न कि है, ओर 
भी जेसे रागादि को जाननेवालोंने राग भी शब्दपरू होने 
से आकार रहित होते हुए भी उन सब की साकार स्था- 
पना “ रागसाला ” नामक पुस्तक में कियी हे इसी तरदद 
सस्पुरुषोनि अनाकार प्रभु के आकार की कल्पना कीयी हे 
ओर शुभ आशय से जो पूजता है उस की मनश्कामना 
प्राय: सिद्ध होती हे । 
अलिप्त परमात्मा को निंदा स्पशे करती है या नहीं ९ 


नहीं, उन को जैसे पूजा भी कुछ स्पर्श नहीं करती वैसे 
निंदा भी स्पशे नहीं करती । 


तब श्रभ्भु की कि हुईं निंदा किस को लगती है 


जो निन्‍्दक होता है उस की आत्मा को लगती है। जेसे 
कोई पुरुष वज्र की दिवाल में माणि को मारता है और 
कोई पत्थर को फेंकता है किन्तु वे दोनो चीज क्षेपक के 
पास ही वापस आती है, द्वाल को कुछ भी नहीं 
दोवा | ओर भी सूर्य के सन्मुख रज या कर्पूर फेंकनवाला 


(१३३ ) 


वापिस अपने तरफ उन को आते हुए पाता है, खूये को 
कुछ भी नहीं दोता | और भी सा्वभौम चक्रवर्ती, निंदा 
करनेबाका खुद जनसमूह के समक्त दु ख्ी होता हे और 
प्रशसा करनेवाछा स्वय सु््ी दोता है । सावेभौम नृपति 
को निंदा से कुछ हानि नहीं होती और प्रशसा से कुछ 
डाभ नहीं होता । वैसे दी प्रभु की निन्‍्दा-स्तुति को उनन 
को कुछ भी नहीं शोता | और भी जैसे अपथ्य आद्ार 
अद्दण करनेवाला दु. खभाजन द्ोता है जब पथ्य आदार केने- 
चाक्षा सुखी द्वोता है किन्तु आद्वार को द्ानि या लाभ कुछ 
भी नहीं दोता | ऐसे द्वी मिद्धों की पूजा पूजक फो छाम- 
कारी होती है | 








ग्रतिमा-पूजन« 


प्र० चिंतामणि प्रमुख पदार्थों के पूलल से पूजक को वत्काल 
७ 4. ८ अ0 ०. 
फलसिद्धि होती है। परमात्मा की पूजा तत्काल फल को नहीं 
देती उस का क्‍या कारण है 


उ० वास्तविक रीति से देखने पर स्पष्ट होता दे कि-+जिस 
चीज को फलने का जो काल होता है उसी काल में वह 
फल को देती है। दृष्टान्व यह हैं कि-गर्भ जल्दि नहीं किन्तु 
प्रायः नव मास के वाद ही असूति को पाता है। मंत्र भी 
कोई ल्क्ष जाप के बाद तो कोई कोटी जाप के वाद सिद्ध 
होता है । वनस्पति, पेड आदि भी अपने समय पर ही 
फलते हैं, हमारे शीक्रता सर्व अ्रयत्व निष्फल होते दे 
कोई चक्रवर्ती या ईन्द्रादिकी की हुईं सेवा भी निश्ित 
समय के बाद फल को देनेवाली होती हैं. | पाया भी जद 


(१६६ ) 


सिद्ध करने का प्रयत्न करते हैं तब जल्द द्वी सिद्ध नहीं 
हो जाता, निश्चित समय अवश्य होता है. । देश के अन्य 
व्यवह्यारिक कार्य भी उन का जब काल परिपूर्ण छोता दै 
तथ ही फक्षत हैं। इसी तरद यहाँ कीयी पूजादि का 
पुण्य स्वकाल-भवान्तर में ही फलदायी होता है। इस 
लिए फल देनेवाले पदार्थों के सम्बन्ध में सुक्ष पुरुषों को 
आतुरता नहीं रसनी चाहिए । 

चिंतामणी आदि पदार्थसमूह ऐट्रिक तुन्छ फल को 
देनेवाले है इस से थे परमव में नहीं बिन्‍्तु इसी मलुष्य 
भव में जो भाय सुच्छ काल का होता है. उस में फलते 
हैं, जब पूपादि से द्दोनेवाला फल विशाल द्ोता दै. जो 
अनन्त काल पर्येन्तर भोग में आता रदता है । उस जीव 
का विशेष काल देवादि सम्पन्धी भवास्तरों में जाता है 
इस लिए पूजादि के पुण्य का फल आय अयान्तर में 
उदय में आता है । अगर इसी भव में उस फा फछ हो 
ते सनुप्य जीवनफाल स्पल्प होने से ठुच्छ काल पयेन्त 
बह सुस्त उपभोग में आठा है। और मनुष्य देह नाश- 
वस्त द्ोता है उस से मदत्पुण्य फा फल ओोगते भोगते 
भृत्यु हो जाने से स्वल्प समय सें बद सुसभग हो जाता 





१ गद्द झयन यपारिषत भाव सदित कायी हुई दव्य पूत्रा के मदृत 
फुल के लदय में लेघ्र के है । सामान्य पूजा फा सामान्य फल हो 
इसी भव में मिल सकता है । 


( १३६ ) 


है और रुत्यु जेसी भयदायक्र और अन्य कोई चींज नहीं 
है तथा ऐसे महत्पुण्य के भोग के समय ऐसा होना युक्त 
भी नहीं है इन कारणों से पूजादि का घुण्य प्रायः परभव 
में फलता दे । जैसे अनेक प्रकार के परिश्रम सहन कर 
के पैदा कीयी हुई चीज अनेक प्रकार से उपभोग में बने 
पर भी क्षय नहीं होती ऐसे पूजादि का फल भोगने पर 
भी प्राय; अन्य जन्म में चह उदय में आता है | अति 
उम्र पुण्य साज्षात्‌ यहाँ ही फलदायक द्वोवा हें। देखों ! 
संसार में कहा जाता दे कि जो सत्यवादी द्ोवा दे वह 
कैसे भी दिव्य में से ( भयंकर प्रतिज्ञा) कंचन की वरह 
शुद्ध निकल जाता है | जैसे कोई शुद्ध सिद्धपुरुष को या 
साधुपुरुष को स्वल्प भी दिया हो तो सकल पदार्थ की 
सिद्धि के लिए होता है अर्थात्‌ इस लोक खौर परलोक 
के लिए सुख का कारणभूत और अलुक्रम से भवबन्धन 
से भी भुक्त होने के लिए साधन होता हैं। और जैसे 
किसी अनुत्तर ( सर्वोच्म ) राजपुत्रादि को किसी समय 
स्वल्प भी दिया हो तो दैनेवाले की इष्ट सिंद्धि छोती दे 
विशेष क्‍या ? दुष्ट प्रतिपक्षी के प्राणघातक कष्ट में से भी 
वह रक्षण करता है इसी तरह किसी समय पूजादि स 
महत्पुण्य उपाजेन किया हो तो वह इस लोक में ओर 
परलोक में सत्य सुख की परंपरा प्राप्त ऋरवाने के लिए 
समथथ दोता है | शालिमद्र के जीव की ठदरइ अथवा 


( १३७ ) 


बोर की तरद एक पुरुष से उपार्लित अति उप्र घुण्य 
ओर पाप अनेफ झौदों के भोग के लिए भी होता हे । 
औसे राजा की सेवा करनेवाला सपरिवार सुखी होता है 
आर अपराध करनेवाला सपरिवार दु सी होता है | इस 
तरद परमेश्वर की पूजादि का पुण्य सबे प्रकार के स्वार्यों 
को सापनेबाद्ा है इसी किए अत्येक को इस का आदर 
फरना चाहिए | 


प्र० परमात्मा फे नाम का ' जाप ! करने सें क्‍यों प्रवृत्ति 


फरनी चाहिए ९ 


मद्दायुरूपेनि ऐसी योजना फरने में भी घढा भारी विवेक 
किया है। गृद्दस्थ बगे जो कि समये है थे द्रव्य और 
आज दोतों प्रकार की पूजा के अधिकारी हैं, किम्तु मदान्‌ 
योगीबग जो कि द्वन्य परिम्द् के पिना द्वी ससार में रहते 
हूँ उन फे लिए परमात्मा का नाम स्मरणा ही सब कुछ 
है भौर इसी से ही उन के से स्वार्थ सिद्ध द्वोते हैं। 
जैमे दिएवाले जीवों के फाटने से सूर्चिछित प्राणियों का 
विप अन्यों से फिये हुए गारढ,-इस-जागुल्ी मप्र के 
ज्ञाप से नष्ट होता दे पेसे दि तत्व से अनमिश्ष जनों के 
पाप प्रभु के युण्य स्मस्य से नष्ट होते हैं । 


अन्य एक वातो भी लोक में प्रसिद्ध है कि-। हुमाय * 
नामक पक्षी सो कि अस्थियां को खाठा हे दद सदा स्व 


१३८ ) 
नल 


श चल कि 
ऊाप पा रक्षा परता हुच्या आवाश में हहना ॥, शिन्‍न 


६४० 


० | ज् 
उटय के समय जिस पर इस की हद गिश्सी है. बह 
कं ता प्‌ 4 र है 
सजा दाता | | एस इृष्टान्स मे साय पक्षी स्थय नहीं 


54 


न यह मनुष्य 


३ 


हाफ २२ दि जल कि ल 
जानता हि भें शिमी पर छाया झरना हू * 


हब 


हक 


भी नहीं जानना है मर पर हुमाय पा ही हुया हनी 
है | हुस तर प्रसंग से दोनों अतान है वथादि एमाय 
पक्षी का छाया का महरम्य का वें गे संत हे देस्टिता 
नष्ट होगी है योर बढ़ राजा शोता है। ऐस ही इधर 
नामस्गस्ण स पाप क्‍यों लष्ठ से हो ? व्यर्थाव पाप नष्ठ टोने 
हैं और सब पाप जाता £ सत्र संपूर्ण रीत्या शान्मश॒द्धि 
होती है और आत्मशुद्धि डोने से उत्तटात्मण शान गोवा 
£ ओर ऐसे शाम से किर फर्मा का नाश दाता है । अन्त 
में फर्मनाश से मोशप्रापि हो ज्ञाने से धआत्तयसियिति, 
'प्रबंनशान, अनन्त दर्भधन, श्यनन्तवीर्य और अनन्तसुस 
ओर एक स्वसावता होती है | संक्तेप में सब्य्योति जागृत 
द्ोती है 


टिक 22 /200 ०0 838: 
6] न तच्चसार समाप्त, | 
छाठठ5छाठछठठछछछ 


छा 





प्रतिमा-पूजन के विषय पर विशेष प्रकाश. 
भ्न्च्च्््श्ज्ध्च्य्च्च्स्स् 
श्रीमन्मद्दामद्वोपाध्याय श्री यशोविजयजीजिरचित १२५ 
गाथा के स्तवन में से हाल आठवी, £ और १० 
के सार में से - 








प्र० बह मनुष्य जो कहता दे कि --/ जो केवछ दया है बद्दी 
शुद्ध व्यवहार है, ओर जो में करता हूँ बद्दी शुद्ध करवा 
हूँ ? यह उस का कहना क्‍या वास्तविक है ? 


छ० नहीं, बह घास्तविफ नहीं ऐ । इस से वह जिनेश्वर मदहा- 
प्रभु की आज्ञा का उल्लघन फरता है क्‍यों कि पड़काय से 
परिपूर इस ससार में केवल दया का पालन कैसे हो 
सकता है । 


प्र० जिनपूज़ा यद्द एक शुभ ज़िया है और बट शुभ भाव का 
कारण दे और भी वद्द मोक्ष को देनेवाक्ती है उस फो थे 
लोक जो कि अपार आरभ फहते हूँ यह क्‍या सत्य है ९ 


( १४० ) 


उ० यह कददनेवाले असत्य वक्ता ८ क्‍यों कि अगर ऐसा दी 
है तो मुनि को किसी नदी के उल्लंघन में जीयदया कहाँ 
जाती है । अगर यह कद्दा जाय कि यतना के साथ नदी 
को पार करनेवाला जीवदया का पालन करता दे तो उन 
को समजना चाहिए कि जल स्व्य अपकाय & ओर जहाँ 
जल है वहां वनस्पतिकाय भी हूं | वनस्पत्तिकाय ड॑ वहाँ 
तेउकाय हं, जहां तेडकाय वहों वायुकाय ह, जल प्रथ्वीकाय 
पर है आंर जल में रहनेवाल भत्स्यादि चअसकाय हैं. | इस 
तरह की नदी पार करत हुए जीवदया कहाँ रहेंगी ? कहने 
का सारांश यह दे कि वे जो कि “केवल दया ” कहनेवाले 
थे आढठम्बर करनेवाले हूँ क्‍यों कि मुनि को आशय 
की विशुद्धि के साथ नदी पार करते हुए दिंसा नहीं दोती। 
यद्यपि नदी में चलते हुए हिंसा अवश्य होती छे किन्तु 
विविपूर्वक यतना के साथ' निर्मल आशय को रखते हुए 
पार करने से मुनि को हिंसा होती नहीं । इसी वरद 
विधि योग से शुभ भाव को धारण कर के यतना के साथ 
पूजन करने से जिनेन्द्र पूजा मोक्ष की कारणभूत द्वोती दे । 


ज्ञानाणँव में कद्दा हे कि एक मनुष्य विरति के परि- 
णाम में चछता हो किन्तु कदाचित्‌ कोई जीव उस के 
पेर के वजन से दव कर खृत्युवश वो लावे तव भी चलने- 
चाले को पाप नहीं हे । ऐसे द्वी जिनपूजा उपयोग के 
साथ यतनापृवेक शुभ भाव से कि जाती है । ऐसी पूजा 


प्र० 


छ्० 


(१४१ ) 


में खपार आरम माननेवाला स्वथ भचजल में डूबता है 
ओर दूसरे को भी डूबाता है | जिन क्रियायों में विषया- 
रम्म का त्याग होता है वे क्रिया ये सदा भवजल का 
अन्त करनेवाली होती है। ससार के निमित्तभूत, विषयादि 
का आरमभ पाप की वृद्धि करनेवाला हे किन्तु शुभ आरम 
से अशुभ भाव की निगात्ति होती है और पाप का क्षय 
होता है । 

जिनेन्द्र प्रभु की पूजा से और फौन फोन से लाभ होते दे ९ 


जिनेन्द्र प्रभु की पूजा से बीतराग देव के गुणों का ध्यान 
होता है और बीतराग भ्रभ्नु के गुण के ध्यानरूपी शुभ 
भाव से विपयारभ का भय नहीं रहता इस लिए मिन-- 
पूजा झादि कार्य शुम आरम्भ स्वरूप हैं ओर उस में अशुभ 
भाव की निधृत्ति का बडा भारी गुण है । 


(२) प्रतिसा पूजन से विनय होता है ओर विनय 
बह एक अन्तरग तप है इस लिए प्रभु की श्रतिमा का 
विनय फरने से शुभ भाव दोता हैं भौर शुभ भाव से' 
प्राणी भोक्षगति भाप्त कर सकता है | 


वे छोक जो कि * पूजा में आम होता है? ऐसा सोच 


कर जिनन्द्र की पूजा नहीं करते वे क्‍या वास्तविक 
करते हैं 


वे वास्तविक करदे हैं। जिनेन्द्र प्रमु की प्रतिमा पूजन 


( १४२ ) 


में आरस्म माननेवाला क्या दान, बंदन, आदिश भादि 
क्रियायों को नहीं करता ? ओर दान करना, वंदन करना 
आदि क्रियायो में वायुकायादि की विराधना क्या नहीं 
होती ? और दानादि प्रवृत्तियों को स्त्रीकार के विना क्या 
वह कज्णभर भी टिक सकता हे ! अगर यह कहा जाय 
कि दानादि प्रवृत्तियों करते हुए आशय शुभ होता है, किसी 
भी जीवविराधना का आशय वहाँ नहीं होता तो हम भी 
कहते हैं. कि जिनेन्द्र पूजा में हमारा भी आशय झुभ 
ही होवा है | 


अ० पुष्पादि जीवों के आरम्भ से पूजा सावच्च-सपाप नजर 


आती है तव उस में फल केसे हे ! 


उ० पुष्पादि जीवों के आरम्म से पूजा सावद्र-सपाप मालूम 


डा 


होती है किन्तु अज्ुवन्च से-उत्तरोत्तर भाव झंडे से पूजा 
निरवद्य-निष्पाप है | कारण यह है कि पूजा के समय में 
जिनेद्र के गुणों का वहुमान होता है और इसी से छुभ 
व्याव रहता है और पापकर्म के योग्य मलीनारम्भ की 
निवृत्ति होती है | और वीतराग प्रञ्जु के बहुमान स भाव 
निर्मेल होते हैं ओर चित की विशुद्धि होती दे । 


| 


जिनेन्द्र < पूजा से 
जनेन्द्र ब। पूजा से ओर क्‍या लाभ होता दें ? 


४ 


6 पर कस प्र न्‍ # भव्य 
डिनिन्द्र-अञ्भु की पूज्ा-अर्चा-सेवा आदि देख कर भठ 
जे 


जीवों के शुभ साब उल्लास को पाते हैं और ऐसे शुभ 


ठ 


घा० 


ड़ 


क् 


( २४३ ) 


आवों से पढ़काय के रक्तक होकर थे भवजल को पार 
कर जाते हैं । 


कारणयशात्‌ मुनि को जल में गमन करते हुए, जल्ल में 


पैरोवाले जल-जीयों वो, दया भावना के परिणाम क्‍या 
निष्फ्ल हैं. ? 


नहीं, मुनि के नदी फतो पार करते हुए दया के परिणाम 
निरर्यक नहीं हे और ऐसे द्वी श्रावकादि को पूजा के 
समय पुप्पादि जीवों के दया फे परिणाम निरथक नहीं दै। 
अगर जिनेन्द्र-पूजा निरपध है दो सुनिधगे क्‍यों 
नहीं फरवा १ 

विपपूला बद्ध रोगीचा को औपध के समान है । गृहस्थ 
आवकरगे मज्नीगारस्मरूपी रोग से प्रसित दे | बह मल्ी- 
जारम्मरूपी रोग की शान्वि के छिए शुभ आरम्भ स्वरूप 
चिनबर पूजा औषध फे समाय है किन्तु मुनियगे सपूर्ण 
साउच क्ियायों भे फिच दोते हैं उन को मलीनारस्भादि 
कोई रोग नहीं तो फिर ओऔपबरूपी पूना की कया 
आवश्यकता 


उनिमदासनों को भर आवक यो कौस से * हद ? 
दििकर है 


मझुनिमदारारों छो * भावस्तय ! कद दे क्‍यों डे द्रज्प- 
सब भें सापथ क्रिया रददी दे और यद सुतिश्रे को चद्विव- 


छ० 


( १४४ ) 


कर है | ग्ृहस्थ-श्रावक को “ द्र्यस्तव और “भावस्तव 
केवल श्रावक को ही दवितकर है । सुनियों के लिए वह 
दितकर नहीं हे । 


/ ज्ञाताधर्मकथा ! में प्रभु श्री महावीरस्वामीने जिनपूजा 
के विषय से क्‍या कहा है ? 


उस में श्री प्रभु महावीरने कट्दा है कि सूर्याभदेव की 
तरह द्रौपदीने भाव से जिनेन्द्र प्रतिमा की पूजा कि थी | 


क्या द्रौपदी श्राविका थी १ 


हों, द्रौपदी शुद्ध श्राविका थी और इस के लिए दृष्टान्त दे | 
किसी समय नारदजी उन के घर आये थे किन्तु नारदजी 
असंयती होने से घर्म के मर्म की ज्ञाता द्रौपदी खडे दोने 
के बजाय अपने स्थान पर येठी रही थी। जो शुद्ध सम्य- 
क्त्व धारण करनेवाले होते हैं वे जिनेश्वर देव को या 
उन के भाषित धर्म को या साधु मुनिराज को ही नम- 
स्कार है, अन्य किसी को वे नमन नहीं करते | सुश्राविका 
सुल्सा को छुछ करने के लिए देवने अनेक रुप किये, 
सिंदासन ओर « ब्रिगडा ? बनाया किन्तु वह अपने स- 
'म्यक्त्व से पद्भाव भी च्युत न हुईं | तालये यह है कि 
वे जो कि शुद्ध रुम्यकत्व क पालक होते हैँ वे कभी अ- 
संयत को नमस्कार नहीं करते औद द्रौपदीन भी ऐसा दी 
किया था इस से सिद्ध होता है कि नह शुद्ध श्रद्धा को 


श्च५ 


( १०५) 


धारण फरनेवाली भाविका थी | और भी उसने लिन- 
प्रतिमा के सामने शक्षस्तव-नमुत्युण भावपूर्वक फट कर 
उन के गुण गाये ये | अगर यह श्राविका न होती तो 
ऐसा न फरती । 

मी फल्पसूर में सिद्धाथे रुपतिने याय-यश्ष किये थे ऐसा 
इछ्लेस है, यहाँ याग शब्द का क्‍या अथे है ! 


याग शब्द फा अथे पूजा होता है। अन्य मत के मानसे- 
घाल्ों में इस का अ्रथे पशु आदि के होमने से पूजा फरना 
होता है भोौर इसी फारण से वे यज्ञ शच्द फे अथे को अच्छी 
शरद से नहीं समजते | * यज्ञ ? शब्द का अर्थ *पूजाएँ 
होता दे क्‍यों कि यर्जी देवपूजा-सगति करण दानेपु 
# यज्‌ ” घातु देव की पूजा करनी, सगति करनी भोर 
दान देना इस छथे में झाता है| "याग ” शखज ४ यजू” 
धातु से हुआ दे इस लिए याग का अये पूजा ऐसा द्ोोता 


हे, और सिद्धाये राजा शुद्ध भ्ावक थे और शुद्ध भावक 
कमी पशु होसादि से यक्त नहीं करते | 


देव धार्मिक नहीं होते यद्द फ्या सत्य है १ 


नहीं, यद सत्य दे और ऐसा फ्टनेवाले हृढतर कमे 
याँधते दे । सूर्योम सुरराजने अन्य देव-देवीयों के साथ 
अपने विमान में रद्दे हुए मिद्धायतन में जाफर भाव सहित 


बीतराग-प्रभु फी प्रतिमा फी पूजा कियी थी | 
6 


( १४६ ) 


भ्र० कोई कहता है कि-पूजादि द्रव्यस्तवव में झुभ पारिणाम से 
पुण्यवन्ध होता है किन्तु उस में खास कोई धंगे मालूम 
नहीं होता और त्रत करने से जैसे मन अआरनदित होता है 
वैसा उस में कुछ भी नहीं दोता । कारण यह है कि- 
ब्रत में आरंभ नहीं है और पूजादि में आरंभ दोता है। 
ओऔर भी जहाँ तक कर्स होते हैं बहा तक जीव को संसार 
में भ्रमण करना होता है और पापप्रकृति भी कमे हैं वेसे 
ही पुण्यप्रकृति भी कर्म हैं ओर दोनों के क्षय के विना- 
शुभ और अशुभ कर्मों के क्षय के विना आत्मा मोक्ष में 
नहीं जा सकता । धर्म उसको कहते हैं कि जिस में 
आत्मा विभाव स्वभाव का-आत्मरमण से मिन्न स्वभाव 
का त्याग कर के खुद के-स्वस्वभाव मे रसमण करता 
है | पृष्पादि के आरंभ से होती पूजा में आत्मा विभाव 
स्वभाव में रहता है इस से धर्म होता नहीं इस लिए 
पूजादि द्रव्यस्तवव आदर करने योग्य नहीं है, किन्ठु निरारंभी 
च्रव परिणाम में आत्मा स्व-स्वभाव में मग्त रहने से 
उस ब्त के परिणाम से-भावस्तव से धर्म होता हे । इस 
लिए संक्षेप में द्रव्यस्तव के वज्ञाय भावस्तव ज्यादा 
आदरणीय है १ 

उ० यहद्द बातों योग्य नहीं है | ऐसा कहनेवाले धर्म के मर्म को 
सचारुरूप से समजते नहीं हे क्‍यों कि निः्धयधम शेलेपी 
करण के अन्त सें अर्थात्त्‌ १४ वें गुशस्थानक के अन्व में 


न्‍ 


ञ्व 
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में कहा है. कि निश्चय घमे अधर्म का क्षयकर्तों दे और 
मोछ झुसख को देनेयाला है और वह निश्चयधर्म धर्म और 
अधमै-पुण्य और पाप के क्षय के कारणभूत है। अब वह 
शैलेपी के चरम समय में दोनेयाले निश्चयधमे का जो जो 
साधन खुदखुद के शुशस्थानक को आश्रय कर फे रहे हैँ 
थे / व्यवहार धमे ” कहलाते हैं जैसे “बरपेत्ति प्ेन्य ” 
# क्षेत्र वरमता है ” यहाँ बास्तदिक रीति से देखने पर 
ज्ञात दोगा फ्ि-मेघ वरसता नहीं किन्तु मेघ में रहा हुआ 
जऊूू बरसता दे, किन्तु कायये कारण के अमेद उपचार से 
& भेघ बरसता है ” ऐसा कहा जाता है बेसा दी ८ व्य- 
बहार घम ” कहलाता है किन्तु वह निश्चय धर्मे की 
साधना का दी कारण है | बादल और जल जैसे अमिनर 
हैं बेसे ही व्यवद्ार्धथम और निश्चयवर्स अभिन्न है फ्यों 
कि कार्ये-कारणमाव सदा अभिन्न ही रदते हैँ | तय फिर 
जैसे प्रत प्रत्याययानादि व्यवद्दार धर्म ४ वैसे दी पूजादि 
भी व्यवद्ार घमे म दी हें | इस छिए प्रत-प्रत्याख्यान 
धर्म समजना और पूज्ञादि द्वव्यस्तव में धर्म नहीं सममना 
थद्द्‌ फेवल मूर्खता दी है| ' 


शुभाशुभ पिमाव परिणाम अर्थात्‌ क्‍या ९ 


शुभ विभाव परिणाम बह पुण्य और अशुभ विभाव प- 
रिणाप्त अथोत्‌ पाप यद समजना चाहिये। 


( १४४ ) 


प्र० पुण्य कब होता है और निजरा ( देश से कर्मो का क्षय ) 
कव द्वो सकती हे ? 


छ० किसी भी सत्काये को फल की चाहना के सिवाय और 
निष्काम बुद्धि से और शुरू आत्मपरिणति से किया हो तो 
कर्म का क्षय होता है और फल की चाहना से ओर परिणाम 
की आशा से किया हो तो पुण्य होता है। और इस लिये ही 
जय वीयराय॑ सत्र में लिखा है कि- वारिज जइ वे नियाण- 
बंधणं वीयराय तुह समये ” हे प्श्चु वीतराग देव ! तेरे 
सिद्धान्त मे नियाणा का ( फल की ईच्छा से ) निषेध 
किया है | और भी गीता में श्रीकृष्णने अज्ुन को कहा 
है कि-हे अज़ुन ! “ कमेण्येवाधिकारस्त मा फलेघु कदा- 
चन ” हे अज़ुन ! प्रत्मक काये में कम करने का तेरा 
अधिकार है, फल की चाहना न करना | इसी स ज्ञात 
होता है कि प्रत्येक सत्काये आसक्ति रहित करने चाहिये 
जिस से शुभ विभाव परिणाम नहीं हो और उस से पुण्य 
न बंधते हुए कमे की निजेरा हो जाय | 


संक्षेप मे प्रत्येक सत्काये को फल की चाहना से रहित 
करने चाहिए जिस से अशुभ कर्मो का क्षय हो जाता दै। 
फल की इच्छा से सत्काये करने से शुभ कर्मों का उदय 
होता है ओर इस से शुभ विभाव कर्म, बंधते हें अथोत्‌ 
घुण्य कमे वंधता है जिस को फिर भोगना पडता है। 
पाप एक छोहशंखला है जब पुण्य भी सुवर्णे की खंखला 


ह० 
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पै इस लिए आत्मद्विताओी जनों को चाहिए कि सत्काये 
हमेशा निप्काम बुद्धि से और फल की चाहना से रदिव 
करें जिस से शुभ विभाव परिणाम हो नहीं । 

श्री ऋजुसूत नय की अपेक्षा से धर्म कैसे समजना चादिये 
श्री ऋजुसूज नय की अपेक्षा से जप तक आत्मा का शुद्ध 
उपयोग स्वभाव रहता दे तब तक घर्म ओर जय तक शुभ 
और अशुभ विभाव परिणाप्र रहता हे तब तक पुण्य 
और पाप समजना चाहिए | 

एयभूत नय की अपेक्षा से घममे केसे समजना चाहिए 


आत्मा का स्व-स्वभाव परिणाम वही एवभूत नय की 
अपेक्षा से धर्म कद्दा जाता है | 

जिन पूजा में मन-दचन ओर काया के शुध्र योग से 
द्रब्याश्रव होता है इस से क्‍या स्व-पाण्णामरूप घर्म 
नष्ट होता है १ 

नहीं, उस से स्व-परिणामरूप धर्म नष्ट नहीं होता | जब 
ठक आत्मा की योगक्रिया चध नहीं हुई है तव तक आत्म, 
योगारभी है । ऊिन्तु जिन क्रियाआ के करने से स्व-स्व- 
भाव-परिणतिरूप आत्मिक धमे नष्ट होता हो उन को 
नहीं फरना चादिए किन्तु बीतराग के पूज़ादि से तो 
आत्मिक धम की पुटि द्वोती है फिर उस का आदर क्यों 
नहीं फरना । तात्पय यह है कि जिनपूजा से द्रब्याश्रव 
होता है तथापि वह झात्मिक घममें को पुष्ट करनेवाली 


56० 
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होने से सर्वदा आदरणीय है | जब चक सन, वचन और 

काययोग की क्रियाये बंध नहीं हुईं है तव तक वे शुभ 

ओर अशुभ मार्ग को अवश्य जावेगी तब फिर उन तीनों 

थोगों को जिनपूजारूप शुभ मांगे में श्रावक को परिणत 
के ञ्ु 

करने के लिए कोन मनाई करेसा ? 

श्रावक को क्विस कारण से जिनपूजा अवश्य करनी चाहिए 

श्रावक मलीनारभी-असत्‌ आरम्भी है अथीत्‌ वह सावद्य 

व्यापार का आरम्भ करनेवाला है इस लिये उस को जिन- 

पूजा अवश्य करनी चाहिए । 

कोई कहे कि द्रज्यस्तव से पुण्य होता है जिंस से स्वगे 

मिलता है किन्तु सोक्ष नहीं मिलता तो द्रव्यस्थव क्‍यों 

करना चाहिए ! 

 द्र्यस्तव ' अवश्य करना चाहिए | द्रव्यस्तव, भावस्तव 

का कारण होने से तथा आत्मिक धर्म को पेदा करनेवाला 

होने से उस का अवश्य आदर करना चाहिए । सराग 

संयम स्वगे का कारण है सगर उस को उपादेय क्‍यों समजा * 

द्रव्यस्तव वह अग्रधान रतव है तव उस को छोड कर भाव- 

स्तव क्‍यों न करना चाहिये ९ 

द्रव्यस्तव-पूजादि से भावस्तव-चारिज्य की प्राप्ति होती 

श्छ 

है| इस द्रव्यस्तव का द्रव्य शब्द अप्रधान अथे में नहीं 


किन्तु कारण अथे मे समजना चाहिए इस लिए द्रव्यस्तव 
भावस्तव का कारण होने से अवश्य आदरणीय है। 


प्र७ 
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भर 








नयरेखादर्शन' 








न्न्स्स्च्स्यिह्क्स्च्स्य्य््यि 


प्रश्नोत्तरावली । 
तय अर्थात्‌ क्‍या ? 
नय का अथे आशिक ( अशत ) सत्य है। अनेक घमै- 
युक्त पस्तु में किसी एक धमविषयक जो अभ्रिप्राय होता 
है उस को सैन शास्रों में नय की सज्ञा दीयी है । 
निश्चय नय का क्‍या अरथ है १ 
वह दृट्टि जो कि पस्तु की तात्बिक स्थिति को, अथौत्‌ 
चस्तु के मूल खरूप फो स्पशे करनेवाली है उस को निश्चय 


नय कहते है । 


ब्यवष्टार नय अर्थात्‌ क्‍या ? 





१ यह छेख भात्मानद भरक्काश के पु २८ आई २ ४ ४१ में 


प्रघठ किया है । 


(१०२ ) 
वह दृष्टि जो कि वस्तु की वाह्य अवस्था के प्रति लक्ष को 
आकर्षित करती हैं उस को व्यवद्दार नय कहते हैं. । 
नय की विशिष्ट व्याख्या कहो ! 
आभिप्राय को दर्शानिवाले शब्द, वाक्य, शाल्व वा सिद्धान्त 
सब ही को नय कह सकते हैं | 
नय को संपूरत सत्य मान सकते हैं कि नहीं ! 
लय को संपूर्ण सत्य नहीं मान सकते । 
नय कितने हैं. ? 
उस की गणना नहीं हो सकती। 
वह केसे समज सकते हैं ? 


अभिप्राय या वचन समुदाय जब गणना से परे हैं. वब 


नय उन से अभिन्न होने से उन की भी गणना नहीं 
दो सकती | 

द्रव्य किस को कहते हैं ? 

मूल पदाथे को द्रव्य कहतें हैं | 

पर्याय किस को कहते है ९ 

द्रव्य के परिणास को पर्याय कहते हैं । . कर 


किसी वस्तु का समूल नाश और अपूर्व उत्पाद क्‍या हो 
सकता है ? है 


उ० 
प्र्० 


० 


( २८५३ ) 
नहीं। 
नयाभास अथोत्‌ क्‍या 


अमुक धर्म को भहण कर के अन्य सवे धर्मों को जो ति- 
रस्कृत करता ह्द्‌ चहू नयाभास कहा जाता ह्द्‌ || 


नय कितने हैं 
सात हैं । 
उन के क्या नाम हैं. ? 


१ नेगम, २ सम्रह, ३ व्यवहार, ४ ऋजुसूत, ९ शब्द, 
६ सनभिरुढ, ७ एवमूत 

सात नयसमुदाय में कितने द्वव्यास्तिक फद्दे जाते हैं. और 
कितने पर्यौयास्तिक कह्दे जाते हैं. ९ 


प्रथम ऊ चार द्रव्यास्तिक तय हैं और बाझी के तीन प- 
यौयात्तिक नय हैं | 


भैगम नय किस को कहते हैं. ९ 


सामान्य और विशेष आदि क्वान से चस्तु फो नहीं मानता 
किन्तु सामान्य-विशेष आदि अनेक रूप से घस्तु को 
स्वीकार फरता दै बह नैगमनय कद्दलाता दे जैसे में लोक 
में रददता हूँ । 


जा ++ +333«3अ#शइधवलनल->- “पता 





साम्तान्य विशेष रूपकी समज- 


ह्लडेब्टड इ्ज्दरे टिडिल:2 सबने धिाहसओ 


कोई प्रश्न करता हैँ क्रि-'आप कहाँ रहते है? १| तब 
सासनेवाला जवाब देता है कि-“छोक में", फिर प्रश्न होता 
है कि-“ कौन से लोक में रहते हो ” | उत्तर मिलता है 
कि- भरतखण्ड में ? | फिर प्रश्न होता है “कौन से देश 
में रहते हो” | जवाब दिया जाता दे कि-' गुजरात में 
इस तरह नेंगम नय सामान्य विशेषादि ज्ञान से वस्तु को 
नहीं मानता किन्तु आगे लिखने के म्ुताविक सामान्य 
विशेषादि अनेक रूप स वस्तु को सानता है। सामान्य 
होता हैं वह विशेष होता है ओर विशेष वह सामान्य 
होता हे | इस तरह सामान्य विशेष के अनेक रुप से 
वस्तु को माचता है । और सी यह नय अंशम्राही दोने 
से देश को (अंश) भी संपूर्ण सत्य मान लेता है। और 
भी यद्द नय संकल्प कल्पना को भजनेवाला है इस लिये 
कल्पना से भी चस्तु का व्यवहार करता है और वह एक 


उख० 
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है । संग्रहनय में सामान्य की मान्यता हे किन्तु विशेष 
थे नहीं है | उस की व्याख्या निम्न लिखित है -- 


सामान्य रूप से स्व वस्तुओं को खुद मे अन्तगेत 
करता है, अथीत्‌ सामान्‍य ज्ञान के विषय को कहता हे। 


व्यवहार नय किस को कहते हे 


इस नय में विशेष धमै की सुख्यता है क्‍यों कि अगर 
आम्रादि फल विशेष न कहते हुए फल कहने से वह 
कौनसा फल ल्ावेगा । इस लिए यह नय सामान्य कोन 
स्वीकारता हुआ विशेष को ही सान्‍य करता दें । 


ऋजुसूत्र नय किस को कहते है ९ 


यह नय वर्तमान समयम्रादी है। वस्तु के नये नये रूपां- 
कप जज न्‍्त ०: किक. 

तसे की और हमारे लक्ष्य को खिंचता है | दृष्टान्त-जस 

हक ] /ो (५ ७५ 23 

खुबण के कंकश-कुण्डल आदि पयायों को यह नय देखता 

है किन्तु मूल द्रव्य की ओर बह दृष्टिपात नहीं करता 

आर इसी लिये पर्याय विनश्वर होने से इस नय की 
“कक, 

अपेक्षा से सदा द्रव्य कोई नहीं है । 


शब्द्‌ नय का क्या स्वरूप है ! 


शब्दूनय अथोत्‌ अनेक पयोय शब्दों का अर्थ स्वीकार 
करना, यह इस नय का काम है । जैसे-इन्द्र को शक्त, 
पुरन्‍्दर आदि नाम से कहता है वह शब्द नय है | वखर, 


(१०७ ) 


चीर, अम्बर आदि शब्दों का एक ही अथे है. ऐसा यह 
नय समजता दे । 


प्र० समभिरुद लय किस को कहते हें ? 


० 


एक वस्तु का सक्राण जब अन्य किसी वस्तु में होता है 
तब चद अवस्तु दो जाती है। जैसे 'ईन्द्रा यह शजरूप 
बस्तु का सक्रमण 'शक्र' शब्द में होता है तव इन्द्रवायक 
शब्द भिन्न दो जाता हे अथात्‌ इन्द्र शब्द फा अये ऐश्व- 
येवान, शक्त शब्द का अयथे मामथ्येबान और पुरदर शब्द 
का अथे श्धु के नगरों का नाश फरनेवाला दोता है। ये 
सब ही शब्द इन्द्रवाचक दे किन्तु अर्थभेद से वे मिन्न 
भिन्न हैं ऐसा समभिरठ नय स्वीकार करता है | 


एवभूत नय किस फो कट्दते हैँ ? 


स्व काये फो फरती हुई साक्षात्‌ वस्तु को बस्तुरूप से 
मानता चाहिए जैसे 'घट' शब्द, इस में 'घट' बद प्रयो- 
ज़क घाठु है और इस फा अर्थ चेष्टा करना यद्दी है 
अथोत्र जब 'घट! जतहरण आदि में प्रयृत्त होता दे. तव 
ही उस को घट कह सकते हैं. अन्यथा नहीं एसा इस 
सय का सन्‍्तज्य है | 


भ्श्स्च्च्श्श््य्स्य्थ्स 


अरमान, 


॥ अथ एकविशोडघिकारः ४ 


>यामभाहरलिकक' रैक पका 


अमु बिचारं सुनयः पुरातता, प्न्थेषु जग्नन्थुरतीव विस्दृतम्‌ | 
पर न तत्र ह्ुतमल्पमेधसा- 7 मैदयुगीनानां मतिः प्रसारिणी॥ १॥ 
सया परप्रेस्णपारवश्या-दजानतापीति विधृत्य धृष्ठताम्‌ | 

प्श्ना व्यतायन्त कियन्त एते, परेण परष्टाः पठितोचरो्तराः ॥*९॥ 
शैचन केनापि च जीवकमणी, आशित्य पुच्छा; प्रतभादिमाः झता। 
साभूज्जिनाधीशमतावहेले-त्यवेत्य मडुछृत्तरित मयेबम्‌ ॥ ३ ॥ 
यथा यथा तैन हृदुत्थवक-साश्रित्व प्च्छाः सहसा5क्रियन्त | 
तथा तहुक्त॑ पुरतो निधाय, मया व्यतायच्तरमाहतेन ॥ ४॥ 
सया व्विदं केवललौकिकोक्ति-प्रसिद्धमाधीयत पृष्ठाशासनम्‌ ) 
पुराणशाश्रादितवुद्धयस्तु, पुरातनी युक्तिमिहाद्रियन्तास्‌ ॥ ४ ॥| 
पर विचारेउन्र न गोचरों मे, प्रायेण सुह्न्ति सनीविणो5पि । 
असु बिना केवलिनं न वक्तुं, व्यक्तो5पि शक्तः सकलश्र॒तेक्षी ॥६॥ 
अतरतु वैयात्यमिदं मदीय-मरुदीक्ष्य दक्षेन हसो विंधयः । 
वाल्लो5पि पूछो निगदेखसाणं , वार्वेश्ुजाभ्यां खथधिया न कि वा॥०७॥ 
यहेद्सेवात्मधियां समस्तु, शास्त्र यतः शासनमस्त्यथास्मात्‌ | 
यदुक्तिप्रत्युक्तिनियुक्तियुक्के, चद्धामियुक्ता: प्रश्यनत शाखम्‌ ॥प। 
यद्वास्ति पूर्वण्वखिलोडपि व्णो-छुयोग एतन्न्यगदुन्विदांवरा: | 


नः भैदेयुगीना न! 


